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WENN DIE VERHALTENSETHIK (VINA YA) DAUERT, 
DANN DAUERT AUCH DIE BOTSCHAFT (LEHRE). 

(VIIXAYE TITTHE, SASANAN TIJJHAX HOTI) (Smps 7) 


"Seid vollkommen in Sittlichkeit, ihr Monche, 
vollkommen im Patimokkha! Seid beherrscht 
durch die Selbstbeherrschung gemafi dem Pati¬ 
mokkha und vollkommen im Wandel und Um- 
gang! In geringsten Fehlem Gefahr erblickend, 
ubt euch in den auf euch genommenen Schul- 
ungsregeln !" - Der Buddha 


" Sampannasila, bhikkhave, viha- 
ratha sampannapatimokkha! Pa- 
timokkhasamvarasamvutd viha- 
ratha dcdragocarasampannal 
Anumattesu vajjesu bhaycidassa- 
vino, samadaya sikkhatha sik- 
khapadesu !" (ml33) 
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ABKURZUNGEN 


Bemerkung 

Der Palitext in diesem Buch, cinschlicRIich der Anmerkungen und der Anhange, entspricht der BJ (Buddha-jayantT) 
Version, Sff Lanka. Die Referenzangaben verweisen jedoch im allgemeinen auf die Bucher der PTS (Pali Text 
Society) in lateinischer Schrift. Bei folgenden Biichem verwendete ich singhalesische Ausgaben, da mir die PTS- 
Ausgaben nicht zuganglich waren: Smps., Sd., Vv., Vm., KAC., Dhtm., Rs., Mog. und Ps. Alle arabische Ziffern be- 
ziehen sich auf die jeweilige Seite, z.B. (MV 16) od. (Smps 214), auRer wenn anders angegeben, z.B. Kapitel: (MV. 
Kap. 6) od. Suttanummer: (D. Nr. 16). 

VINAYAPITAKA 


MV 

= Vin i : Mahavagga 

CV 

= Vin ii: Cullavagga 

Pj 

= Vin iii: Parajika, Sanghadisesa, Aniyata, 
Nissaggiya pacittiya 

Pac 

= Vin iv: Pacittiya, Patidesanlya, Sekhiya, 
Adhikaranasamatha 

PV 

= Vin v : Parivara 

BD 

= Book of the Discipline, I. B. Homer, 
PTS. - Englische Ubersetzung 


GemaB des ersten Konzils ( sangTti ) in Rajagaha und der singhalesischen u.a. Traditionen, ist die Reihenfolge: 

Pj = Vin i; Pac = Vin ii; MV = Vin iii; CV = Vin iv, und PV = Vin v 

PTS - Pali jedoch weicht von dieser Einteilung ab. I.B. Homer in ihrer Ubersetzung im BD folgt wieder der traditionellen 
Einteilung. 

VINAYA-KOMMENTARE 

Smps = Samantapasadika (VA), S. Hewavitarne Bequest, 1929/ 48 
Khvt = Kankhavitaranl; Kurzkommentar zum Patimokkha, PTS. 

VINAYA-SUBKOMMENTARE 

Sd = Sarattha-dlpanl, Vijjattha Press, 1933 
Vv = Vimati-vinodanI, Luxman Press, 1935 
Vm = Vinayattha-manjusa, Ginalankara Press, 1912 

SUTTA/ABHIDHAMMA & KOMMENTARE (=A) 


D 

= DIgha-Nikaya 

M 

= Majjhima-Nikaya 

S 

= Saqyutta-Nikaya 

A 

= Ahguttara-Nikaya 

Sn 

= Sutta-Nipata (Vers Nr.) 

It 

= Itivuttaka 

J 

= Jataka 

Dhs 

= Dhammasanganl (§, Paragraph) 

Vbh 

= Vibhanga 

Mil 

= Milinda-paiiha 

Vism 

= Visuddhimagga 


Ein A nach D, M, S, usw. verweist auf den Kommentar ( =Attha-katha)\ z.B.: DA= Digha-(nikaya-) Atthakatha; MA = Majjhima- 
(nikaya-) Atthakatha. 


PALI -GRAMMATIKBUCHER 

KAC = Kaccayanavyakaranarj; Die alteste und vollstandigste Standard-Grammatik, beruhend auf dem 

Pali-Kanon. 

Dhtm = Kaccayana-Dhatumanjusa ; Wurzelverzeichnis gemaB KAC. 

Rs = Mahd Rupa-siddhi; Zusammenstellung beruhend auf KAC. 

MOG = Moggalldna-vyakaranaij 

Ps = Payoga-siddhi; Zusammenstellung beruhend auf MOG. 

Dhtp = Dhatupatha-vilasim ; Wurzelverzeichnis. 

PGP = A Practical Grammar of the Pah Language : Charles Duroiselle; Rangoon: British Burma Press, 
1921 

PME = Pali Made Easy. Ven. B. Ananda Maitreya; Shizuoka Japan: SIS, 1993 
IP = Introduction to Pah: A.K. Warder; PTS Publ. 1984 

WORTERBU CHER 

Abhp = AbhidhanappadTpika; Worterbuch der Pali-Synonyme. 

Abhps = AbhidhanappadTpika-suci ; Schliissel zum Abhp. 

PED = Pah-English Dictionary; PTS Publ. 1979 
WD = Webster’s New Collegiate Dictionary 
MTL = Meyers Taschenlexikon, Mannheim 1989 

ALLGEMEINE ABKURZUNGEN 

Abb. = Abbildung 

Anh. = Anhang 

Anm. = Anmerkung 

b.w. = bitte wenden 

Kap. = Kapitel 

Nr. = Nummer von Sikkhapada, Sutta, Diskussion 
R: = Grammatikalische Regel 

Vgl. = vergleiche 

s. = siehe 

ZEICHEN 

(...) = Referenzangaben; Aquivalent 

{ ... } = Erganzung aus dem Suttavibhanga 

[... ] = Erlauterungen des Ubersetzers 

~ = Ungefahr 

© = Vollmond 

© = Neumond 



AUSSPRACHE DES PALI 


"Zwei Umstande, o Monche, fiihren zur Fortdauer der wahren Lehre (saddhamma), zu ihrer Erhaltung und 
Ausbreitung. Welche zwei? Rechter Wortlaut und wohlverstandener Sinn. Denn ist der Wortlaut recht, so ist auch 
der Sinn wohlverstandlich." (A i. 59) 


VOKALE 

a i u: kurz (rassa) wie inApfel, wir, unter 

a I u: lang ( digha ) wie infahren, Miete, Uhr 

e o : lang (digha), ausgenommen vor Doppelkonsonanten, z.B. Seyya, ottha 


KONSONANTEN 


Unaspirierte (sir hi hi ) 


b d g 
c 

j 

n 

n 

n 

q=7V 


stimmloss wie in B a 11, d i e, G a b e 

wie inklatschen 

wie inDschungel 

wie in L a n g 

wie in C a n y o n 

gewohnliche Aussprache 

stimmhafte n-Resonanz (niggahitarj) durch die Nase (nasika) 
mit geschlossenem Mund ( avivatena mukhena ) auszusprechen; 
auch als 'anundsikaij' bekannt. (Smps 1043;724) 


n d 1 t: 

v : 

y : 


die Zungenspitze nach oben gerichtet und gegen den Gaumen gepresst: 

Retroflex-Zungenlaut 

wie W 

wie J 


Aspirierte (dhanita) 

kh gh, ch jh, th dh, ph bh : Sind mit unmittelbar folgendem Hauchlaut auszusprechen: 

kh wie in Bankhaus; ch wie in klatschhaft; th wie in Rathaus, usw. 

dh und th sind Retroflex und mit unmittelbar folgendem Hauchlaut auszusprechen: Zungenlaut 


DAS PALI-ALPHABET 


KONSONANTEN 

VOKALE 

Artikulations- 

platz 

1 

2 

3 

4 

5 




Un.* 

As.* 

Un. 

As. 

N 

a 

s 

a 

1 

Halb- 

vokale, 

Liquida 

Spirant, 

Zisch- 

laut 

Kehllaut 

ka 

kha 

ga 

gha 

na 



a, a 

e 

0 

Gauraenlaut 

ca 

cha 

ja 

jha 

na 

ya 

ha, 

M 

Zungenlaut 

ta 

tha 

da 

dha 

na 

ra, |a, 
lha 

sa 



Zahnlaut 

ta 

tha 

da 

dha 

na 

la 

(stimm- 

los) 

Lippenlaut 

pa 

pha 

ba 

bha 

ma 

va 


U, 

u 


d 



*Un. = Unaspirierte As. = Aspirierte 

























VORWORT 


Geehrter Leser, 

Die uberarbeitete und erweiterte Auflage erwuchs aus der Notwendigkeit, Dnickfehler zu korrigieren, die in 
der ersten Auflage auftauchten, unzureichende Quellenangaben zu erweitem und Erklarungen der Etym- 
ologie und des Sinnes der Ubersetzung spezifischer Worter deutlicher zu erklaren und zu untermauern. Dies 
wurde gemaB der originalen Tipitaka- und Standard-Paligrammatik-Bucher durchgefiihrt. 

Zwei neue Kapitel, d. i. Die Ordination als Samanera und Die Hochordination ( Upasampadd ) als 
Bhikkhu sind in Anli. I, Kap. 1/ 2 hinzugefugt. 

Worte und Begriffe, sowie: "Die winzigen und geringen Schulungsregeln" ( khudda nukhuddakani sikkha- 
padani) und "Neuere Zeit" in Einfuhrung; Gold/Silber/Geld in Anm. 85 bis 89; Bhikkhu, Pdtimokkha, 
Mukhadvdra, Sabhdgapatti usw. in Anh. II; das sogenannte "zweifelhafte" Pac. Nr. 18 & 19 in Anm. 116 bis 
120; Sekhiya Nr. 1 & 2 in Anm. 170, 171; Kappiya (Zulassung fur Obst usw.) in Anh I. Kap. 11. B; 
"erlaubtes/ nicht erlaubtes Fleisch" in Anh. I. Kap. 11. C, wurden erklart. Neue Themen, sowie "Nachdenken 
iiber die vier Bedarfsgegenstande" in Anh. I. Kap. 11.J, sind hinzugefugt. 

Der Text ist nach dem Kriterium der exaktesten Ubersetzungsmoglichkeit bearbeitet und diesmal wurde 
groBe Rucksicht auf das flieBende Deutsch genommen. Ebenso wurde versucht fur ein Paliwort durchgehend 
immer dasselbe deutsche Aquivalent zu benutzen, obwohl dies natiirlicherweise nicht immer zu ver- 
wirklichen war, insbesondere nicht bei dem Wort karoti in all seinen grammatikalischen und 
zusammenhangenden Varianten, wie zum Beispiel 'ausfuhren, durchfiihren, aufarbeiten, anfertigen, bauen, 
reparieren,...'. Deshalb wurde auch groBe Rucksicht auf den Zusammenhang der Textstellen genommen. Auf 
diese Weise mogen manche merken, daB selbst in einer Ubersetzung die alte Sprache Pali deutlich und 
ausdrucksvoll ihre Botschaft vermitteln kann. 

Schwierige oder unzureichende Punkte wurden durch Anmerkungen und FuBnoten erklart, die hauptsachlich 
dem Suttavibhahga (Satzungsanalyse,s. Einfuhrung) und dem Mahavagga entnoimuen sind, sowie den Kom- 
mentaren, soweit sie in Ubereinstimmung mit dem Wort des Erhabenen sind. Da diese Erklarungen im 
Westen nicht immer zuganglich sind, empfand ich es als ratsam, sie hinzuzufugen. Sie sind klar ersichtlich 
mit Referenzangaben gekennzeichnet. 

In Anhang I befinden sich jene Paliformeln, die ein Monch, z.B. fur Vergehensgestandnis, Gewandbestimm- 
ung usw. benotigt. Damit ist beabsichtigt, daB dieses Buch ein roter Faden fur die Notwendigkeiten der Ver- 
haltensethik ( Vinaya) ist. 

Worte des Dankes 

Moge dieses Buch, das als Dhammaddna (Gabe der Lehre) herausgegeben ist, verdienstvolle Frucht (punna ) 
fur all jene guten Menschen erbringen, die zur Ubersetzung und Herausgabe Hilfe geleistet haben. Moge 
diese heilsame Tat alle Lebensgefahren von ihnen abwenden und den Weg zur todlosen Gliickseligkeit (ama- 
tasukha ) eroffnen. 

Dem Ehrw. Dhammaratana, der so freundlich war, das Manuskript durchzusehen, gebiihrt besonderer Dank 
fur seine groBe entgegenkommende Hilfe bei der sprachlichen Verbesserung, fur all die wertvollen Hin- 
weise, Vorschlage und ausgesuchten Worte und im allgemeinen fur seine Mitarbeit an der Vorbereitung 
dieser Auflage. 


Bhikkhu Nanadassana 


EINFUHRUNG 


Patimokkha 

Die Kopfzeile Patimokkha ist der Titel fur die Verhaltensethik ( Vinaya ) der buddhistischen Monche 1 , so 
wie sie vom historischen Buddha iiberliefert ist. Genauer gesagt ist es die Kopfzeile zu dritten ( Pdrdjika ) 
und vierten (Pacittiya) Band, aus dem funfbandigen Werk zur Verhaltensethik ( VinayapUaka). Es ist das 
'Hauptregelwerk', welches auch manchmal nur als Sutta (Grundtext/ [Ordens-] satzung; CV 97; PED) oder 
Matika (Code/ Register; MV 337) bezeichnet wird. In dritten und vierten Band ist es auch durch seine 
Analyse ( vibhahga ) erlautert. Daher auch der Ausdruck Sutta-vibhaiiga (CV 97) fur beide Bande. 


Weshalb aber heiBt es das 'Hauptregelwerk'? Der Erhabene gab diese Antwort: "Dies ist der Anfang (ddi), 
dies ist das Haupt ( mukha), dies ist die Spitze (pamukha) der karmisch-heilsamen Regeln ( kusalanap 
dhammanap). Deshalb heiBt es das 'Hauptregelwerk.'" 2 . Oder wie es in Kankhavitaranl ausgedriickt ist: 


"Die Spitze der fehlerfreien Regeln, 

Die vom groBen, weisen Buddha 
Zum Hauptregelwerk erklart worden ist, 
Das als Eingangstor zur Erlosung gilt." 


" Pdmokkhap anavajjdnap 
Dhammanap yarj mahesind; 
Mukhaij mokkhappavesdya, 
Patimokkhap pakasitap." (Khvt l) 


Dort wird die Etymologie wie folgt angegeben: 

Pa (vor) + ati (ober) + mokkhap (Haupt) = Patimokkhap, oder: 
ati (an der) + pamokkhaij (Spitze) = Patimokkhatj. 

Die Bedeutung ist: ati-setthap (auBerst, uniibertroffen), ati-uttamap (allerhochst). 


Denn in einem solchen Zusammenhang sind einige Synonyme im Tipitaka fur das Wort mokkhaij in dieser 
Reihenfolge: " Aggaij, setthap, mokkhaij, uttamap, pavaratj.” (Pj 133; A ii. 95, usw.) 


Man findet auch den folgenden Satz: "Der Uruvela-kassapa ... ist der Fiihrer ( nayako ), Anfuhrer ( vinayako ), 
der Oberste ( aggo ), die Spitze (pamukkho ) und das Oberhaupt (pamokkho ) von 500 Jatila-Asketen" (MV24); 
oder des ofteren: "Buddha-pamukha-bhikkhusahgho" (Der Monchsorden mit dem Buddha an der Spitze 
(pamukha)).* 


Sittlichkeit und hohe Sittlichkeit 

Was aber genau ist dieser Anfang, dieses Haupt, diese Spitze? Die hohe Sittlichkeit ( adhi-sila ) in diesen 
Ausfuhrungen machte es zum 'Hauptregelwerk'. Denn von dem didaktischen Aspekt her, wer diese Sittlich¬ 
keit bewahrt und einhalt (pati ), den erlost sie ( mokkheti) und befreit ihn ( mocayati) von den Leiden, den 
hollischen usw., oder von den Angsten wie Selbstbeschuldigung usw. ’ Von dem literarischen Aspekt her ist 
jedoch die Vorsilbe 'ati' in der Wortbildung pa+ati+mokkha hier eingeffigt, um diesen hohen und uniiber- 
troffenen Status anzudeuten. 

Daher gibt es eine Unterscheidung zwischen der gewohnlichen Sittlichkeit (sfla), die einfach als: " STlap eva 
uttamap, sflap pdmokkhap " (J i. 369), ohne ati angegeben ist und der hoheren Sittlichkeit ( adhi-sTla ), so wie es 
folgendermaBen erklart wurde: 

"Erstens die Sittlichkeit mit den funf Gliedem (pahcahga): [Enthaltung vom 1. Toten jeglicher Lebewesen, 
2. Stehlen, 3. falschen Benehmen in (sexuellen) Sinnesvergnugen, 4. Liigen, und 5. Trinken Bier oder Wein 
/Alkohol, die eine Grundlage fur Rausch und Unachtsamkeit sind], und zweitens, die der zehn Glieder 
(dasahga): 


Wie mukha zu mokkha und pamukha zu pamokkha wurde, siehe Anh. II, Diskussion Nr. 2. 




[Die vorher genannten fiinf und Enthaltung 6. vom Essen nach der Mittagszeit, 7. von Tanzen, Singen, 
Musik, und Schauspielen (Theatervorfiihrungen, Unterhaltungsfilme sehen, horen und machen), 8. vom 
Tragen bzw. Benutzen von Blumen, Kranzen, Parfurn, und Kosmetik, die den Zweck der Verzierung und 
Verschonerung haben, 9. von hochbeinigen und breiten Betten und Sitzen, und 10. vom Empfangen von 
Gold und Silber/ Geld 85 ], ist eben nur Sittlichkeit (sTlii). 

Ob nun Buddhas erscheinen oder nicht, diese Sittlichkeit existiert sowieso in der Welt. Wenn Buddhas er- 
scheinen, dann spomen sie und ihre Schuler die Leute in dieser Sittlichkeit an. Wenn Buddhas nicht er¬ 
scheinen, dann sind es die Einzelerleuchteten ( Paccekabuddha ), die karmaglaubigen und gerechten Ein- 
siedler und Geistlichen, der groBe Kaiser Cakkavatti und die Mahabodhisattas, die sie anspornen. Einsiedler, 
weise Manner und Geistliche ubemehmen diese Sittlichkeit aus sich selbst heraus. Alle diese Menschen, die 
diese karmisch-heilsamen Regeln erfullt haben, genieBen Seligkeit unter Gottern und Menschen. 

Die Sittlichkeit aber durch die Selbstbeherrschung gemaB dem Elauptregelwerk (pdtimokkha-saijvara-sTlatj ) 
heiBt hohere Sittlichkeit ( adhi-sTla ), weil wie unter den Gliiliwurmchen die Sonne und unter den Bergen, 'Si- 
neru' 4 die hochsten sind, so ist von alien weltlichen Sittlichkeiten diese die hochste. Sie kommt nur wahrend 
der Existenz eines Buddhas vor, nicht ohne eine solche Erscheinung, weil kein anderes Wesen sie erlassen 
und sie unter den Menschen festigen kann.Nur die Buddhas, die den Strom des schlechten Benehmens durch 
das Tor des Korpers und der Rede ganz und gar zum Versiegen bringen, erlassen fur dieses oder jenes Fehl- 
verhalten diese - maBgeschneiderte - Sittlichkeit zur Selbstbeherrschung." (Smps 173) 

Befreiung 

Vom psychoethischen Aspekt her ist Sittlichkeit der karmisch-heilsame Wille ( kusala-cetana), der sich als 
Reinlieit in Gedanken, Worten und Werken auBert. (s. Ai.27i). Schamgefuhl (hiri) und Gewissensscheu (ot- 
tappd) sind ihre Grundlage. Denn sind Schamgefuhl und Gewissensscheu anwesend, so entsteht die Sittlich¬ 
keit und dauert an; fehlen diese aber, so kann Sittlichkeit weder entstehen noch andauem. (Vism 9) 

Wenn vollig gelautert, bildet die Sittlichkeit die erste von den drei Schulungen ( sikkhd ), namlich hohe Sitt- 
lichkeits-, Geistes-, Weisheits-schulung (adhi-sTla-, adhi-citta, adhi-pahhdsikkha), und damit die Grundlage 
und den Ausgangspunkt (S v.143) der ganzen Praxis zur Befreiung. In D ii.81 heiBt es: 

"Von Sittlichkeit durchdrungen bringt die Geistessammlung (samadhi) groBe Ergebnisse und Vor- 
teile. Von Geistessammlung durchdrungen bringt die Weisheit (pahha) groBe Ergebnisse und Vor- 
teile. Von Weisheit durchdrungen wird der Geist vollig von alien Trieben ( asavas ) befreit." 

Die hohere Sittlichkeit besteht aus 227 Schulungsregeln (sikkha-pada), die in fiinf Rezitationen (uddesa) 
eingeteilt sind. Sie werden seit der Lebenszeit des Erhabenen halbmonatlich, am Uposathatag, in einer Ver- 
sammlung der Monche rezitiert. Diese vom Erhabenen erlassene Sittlichkeit, die auf verschiedene und be- 
sondere Art und Weise die Beherrschung von Korper und Rede erfordert, heiBt ebenso Vinaya (vz+Vnf = 
'fuhren, leiten, lenken, verhalten'; hier im ethischen Sinne). Und so wie der groBe Ozean nur einen Ge- 
schmack hat, namlich den von Salz, ebenso hat auch diese Lehre und Verhaltensethik ( Vinaya ) nur einen 
Geschmack, namlich den der Befreiung (vimuttirasa). (cv 239) 

Sich deshalb gemaB den Biichern der Verhaltensethik zu iiben, und die der Verhaltensethik entsprechende 
Sittlichkeit durch Selbstbeherrschung gemaB dem Elauptregelwerk zu erfullen, hat ausschlieBlich die eigene 
Befreiung zu Nutzen und Vorteil. Namlich die Befreiung vom Leiden der bestandigen Daseins-wanderung 
(, satjsdra-dukkha ), des immer wieder Geborenwerdens, Aherns, Erkrankens und Sterbens. Denn der Er- 
habene lehrte: 

"Durch das Nichtverstehen, Nichtdurchdringen der edlen Sittlichkeit... Geistessammlung ... Weisheit 
... und Befreiung, haben sowohl ich als auch ihr lange Zeit Geburten durchwandert und durcheilt..." 

(D ii. 122) 

Durch das Lernen, Verstehen, Ausiiben und Durchdringen der edlen Sittlichkeit und Verhaltensethik erfolgt 
jedoch die eigene Befreiung und auch die lange Dauerhaftigkeit der Botschaft (Sdsana). Deswegen wurde 
gesagt: 


"Solange die Vinaya-Biicher nicht zerstort sind, dauert die Botschaft weiter an, selbst wenn die 
Sutta- und Abhidhamma-Biicher in Vergessenheit geraten." (MV 98) 

"Die wahre Lehre ( saddhamma ) wird also fortgefiihrt, wenn die Verhaltensethik andauert, d.i. die 
Codi, Analysen und die Khandhakas (= MV & CV)." (pv 87) 

Denn "die Verhaltensethik betrifft das Lebensalter der Botschaft der Buddhas. Wenn die Verhaltens¬ 
ethik dauert, dann dauert auch die Botschaft." (Smps 7) 

Und nachdem der Erhabene in das vollstandige (Pari-) Nibbdna eingegangen ist, bleiben eben die Lehre und 
die Verhaltensethik der Meister ( Satthd ), so wie der Erhabene es bestimmte. 6 Deshalb, und nicht aus mater- 
ieller u.a. Absicht, sondern um allem Leiden zu entkommen und auf dem Weg zur Verwirklichung des Nib- 
bana (Begehrenslosigkeit) voranzukommen, iibertreten die Schuler ( Sdvakd ) des Erhabenen auch nicht um 
des Lebens Willen die Schulungsregeln, die der Erhabene fur seine Schuler erlassen hat; so wie auch der 
Ozean stabil ist und seine Ufer nicht iibertritt. (cv 238). Daraus folgt eigentlich, daB diejenigen, die sie bewuBt 
iibertreten eben nicht mehr seine Schuler sind. 


Die winzigen und geringen Schulungsregeln 

(Khudda nukhuddakani sikkhdpadani) 

Es gibt eine Textstelle in D ii. 154, wo der Buddha, kurz vor seinem Parinibbana, den Ehrw. Ananda anwies: 

"Wenn der Orden es wiinscht, Ananda, moge er nach meinem Ableben die winzigen und geringen 
Schulungsregeln abschaffen (samuhanatu)." 

Man kann sich dariiber wunderen, weswegen eigentlich der Buddha diese Angabe nicht mit bestimmten 
Wortem auf diese Weise formuliert hat: "Schafft sie ab (samuhanatha)" , sondren statt dessen unbestimmte 
Worter: "Wenn der Orden es wiinscht", benutzt hat. AuBerdem hat er niemals eine Demarkationslinie ge- 
zogen: "Diese sind die winzigen und geringen Schulungsregeln und die restlichen sind es nicht." Auch hat es 
der Ehrw. Ananda versaumt ihn zu fragen, welche Regeln als "gering" gelten. 

War dann vielleicht die obere unbestimmte Angabe dafiir gedacht die Monche auf die Probe zu stellen? Was 
auch immer der Fall sei, seine wahren Schiiler mit dem Ehrw. Maha Kassapa an der Spitze, haben diese 
nicht abgeschafft. (s. CV. Kap. 11 & 12.). Teilweise, weil keine Demarkationslinie gezogen war und auch einige 
(unbekannte, ekacce) Theras verschiedene Meinungen dariiber geauBert haben, und groBtenteils, weil sie ab¬ 
solute Vollmacht hatten, diese nicht abzuschaffen. Denn wahrend seiner Lebenszeit erteilte der Buddha den 
Monchen (Orden) die vollige Verantwortung der Patimokkharezitation (CV 240; s. Anm. 11) und die Vollmacht 
fiir alle Vinayaverfahren. AuBerdem wurden sie vom Ehrw. Maha Kassapa an die Worte des Erhabenen er- 
innert, die die Einigkeit und Harmonie des Ordens zum Ausdruck bringen: 

"Solange die Monche keine Schulungsregeln erlassen, die ich nicht erlassen habe, keine Schulungs¬ 
regeln abschaffen, die ich erlassen habe, und sich in den auf sich genommenen Schulungsregeln 
iiben, so wie ich sie erlassen habe, dann hat man nur Wachstum (Fortschritt) fiir die Monche zu er- 
warten und keinen Untergang". (D ii.77) 

Der Erhabene erwahnte ja auch mehrere Male, daB die Schulungsregeln, einschlieBlich der winzigen und ge¬ 
ringen, nicht nutzlos (anavanjjhdni) sind. (A i.234) 

Aus diesen und anderen Griinden haben fiinfhundert Arahats, die sich des Wertes der Schulungsregeln be¬ 
wuBt waren, die die vier analytischen Wissen (patisambhida ) erreicht hatten, die meisten von ihnen vom 
Buddha als "hochst" ( etadagga ) erklart wurden, alle Alteren, seit langer Zeit im Monchsleben stehend, und 
Vater und Leiter des Ordens ( Sahgha-pitaro, Sangha-parindyakd), mit einem Antrag, einem BeschluB und 
drei Endurteilen endgiiltig entschieden, diese nicht abzuschaffen. Es bleibt auch zweifelhaft, ob sie sie ab¬ 
geschafft hatten, selbst wenn vom Erhabenen die Demarkationslinie gezogen worden ware. 


Viele Generational von Schiilern haben sie auch nicht abgeschafft. Im Gegenteil, sie bewahrten sie wie ihr 
Leben. Denn sie erinnerten sich an die Worte des Buddha: 

"Solange die Monche jene Monche hochachten und ehren, die Altere sind, seit langer Zeit im 
Monchsleben stehend, Vater und Leiter des Ordens (Sahgha-pitaro, Sahgha-parinayaka) sind, und 
gedenken, ihre Worte anzuhoren und ihnen nachzufolgen, dann hat man nur Wachstum fur die 
Monche zu erwarten und keinen Untergang". (D ii.77) 

Lies auch Pac. Nr. 54, Anm. 137 und Pac. Nr. 72. 

Neuere zeit 

Die ganze Lehre und Verhaltensethik des Buddha ist an kein Zeitalter gebunden oder beschrankt, und nach- 
dem sie in die Praxis umgesetzt wird, braucht man zu keiner Zeit um eigene gute Ergebnisse zu furchten. 
Deshalb heiBt sie a-kalika. (A i. 221 ). Und der Erhabene driickt sich sehr bestimmt aus: 

"Wenn die Monche richtig ( samma ) verweilen, dann wird die Welt nicht leer ( a-sunna ) von 
Arahats". (Dii. 151) 

Begierde und Gier; Zorn, Arger, HaB und Aggression; Verwirrung, Tauschung und Verblendung; und 
vulgares und unziemliches Benehmen, hauptsachlich durch die Geistesbefleckungen/ Leidenschaften (kile- 
sas ) verursacht und unter den Menschen vor und wahrend der Lebenszeit des Buddha vorherrschend, all 
diese existieren auch heutzutage in derselben oder noch schlimmeren Art und Weise. Fur diejenigen, die von 
jeder Art und Form niedrigen korperlichen und verbalen Verhaltens angewidert sind und den edlen Zustand 
der sieben Stufen der Reinheit (Sittlichlceits-, Geistes-, Ansichts-reinheit usw.) erreichen mochten, ist dieses 
Vinayabuch ein ausgezeichneter Berater, der den Weg ( magga ) durch Selbstbeherrschung dahin zeigt; denn 
es wurde gesagt: 

"Die Verhaltensethik ( Vinaya ) hat die Selbstbeherrschung ( saijvara ) zum Zwecke, die Selbstbe¬ 
herrschung die Reuelosigkeit, —» die Begeisterung, —» die Freude, —> die Gestilltheit, —» die Gliick- 
seligkeit, —> die Geistessammlung, —» ...das vollige Nibbana zum Zwecke. Dies also ist der Zweck 
der Belehrung, ... des Hinhorens, namlich die Erlosung des Geistes ohne Anhaftung ( anupada 
cittassa vimokkho )." (PV 164) 

Patimokkha ist also nicht nur ein Studierbuch, sondern es ist vielmehr die Sittlichkeit in den Schulungsregeln, 
die von den Schiilern in die Praxis umgesetzt und bewahrt werden soli. Es behandelt mannigfache Themen 
besonderer Art, Schulungsregeln, die vom Erhabenen fur die Monche aus zehn Griinden erlassen wurden: 

"[1] Zum Wohle des Ordens; [2] zur Erleichterung des Ordenslebens; [3] zur Kontrolle der iibelgesinnten 
(unsittlichen) Personen; [4] zum angenehmen Verweilen der sittlichen Monche; [5] fur die Selbstbeherrsch¬ 
ung gegeniiber Trieben ( dsava ) wahrend dieses Lebens; [6] zur Abwehr von Trieben in zukiinftigen Leben; 
[7] zur Uberzeugung derer, die (noch) keine Uberzeugung haben; [8] zur Mehrung der Uberzeugung derer, 
die bereits Uberzeugung besitzen; [9] fur die Dauerhaftigkeit der wahren Lehre (saddhammatthitiya); und 
[10] zur Unterstiitzung der Verhaltensethik." (Pj 21 ) 

Gerade wegen dieser Schulungsregeln bemerkt man einen groBen Unterschied zwischen dem Orden und der 
Laiengemeinde. Deshalb hat der Erhabene den Monchen geraten, fiber diese Tatsache taglich (abhinhatj) 
nachzudenken: 

"Ich habe eine andere Erscheinung [mit Schale und Gewand, usw.] angenommen ... Ich soli mich in 
einer ... anderen Manier benehmen ... Tadelt mich mein Gewissen (wtl.: Selbst) nicht wegen meiner 
Sittlichkeit? ... Tadeln mich meine verstandigen Gefahrten im Reinheitswandel, die es erfahren 
haben, nicht wegen meiner Sittlichkeit?" (A v. 87) 


Es bleibt zu hoffen, daB dieses Buch seinen Zweck erfiillt, die Potenz und das Gewicht des Buddhawortes in 
Bezug auf die Sittlichkeit im Hauptregelwerk zu uberliefem und eine Hilfe zum Fortbestehen von Uposatha 
und Vinaya zu sein. Es liegt in diesem Umfang erstmals in Deutsch vor. Moge sich der Orden in Uberein- 
stimmung versammeln, in Ubereinstimmung Sitzungen schlieBen und in Ubereinstimmung die Ordensauf- 
gaben ausfuhren. 


Bhikkhu Nanadassana 


SUTTEN ZUM THEMA 
Vorteile der Sittlichkeit 

"Da ist ein Monch sittenrein, er beherrscht sich durch die Selbstbeherrschung gemaB dem Patimokkha, ist 
vollkommen in Wandel und Umgang und, in den geringsten Fehlern Gefahr erblickend, iibt er sich in den 
auf sich ge-nommenen Schulungsregeln. Keine neue, [zur Wiedergeburt fuhrende], Tat (karma) begeht er, 
und die alte Tat macht er, wenn immer ihn ihre Wirkung trifft, zunichte. Dies ist die klar sichtbare Versieg- 
ung [der Geistesbefleckungen], die unmittelbar wirksam ist (an keine Zeit gebunden = akalika), einladend, 
zum Ziele fuhrend, jedem Verstandigen erfahrbar und verstandlich." (A i. 221 ) 

"So sind diese guten Sitten zum Nutzen und Vorteil der Reuelosigkeit (avippatisara). Die Reuelosigkeit ist 
zum Nutzen und Vorteil der Begeisterung (pamojja). Die Begeisterung ist zum Nutzen und Vorteil der 
Freude (pTti). Die Freude ist zum Nutzen und Vorteil der Gestilltheit (passaddhi). Die Gestilltheit ist zum 
Nutzen und Vorteil der Gliickseligkeit ( sukha ). Die Gliickseligkeit ist zum Nutzen und Vorteil der Geistes- 
sammlung (samadhi). Die Geistessammlung ist zum Nutzen und Vorteil der Kenntnis und der Einsicht in die 
Wirklichkeit ( yathdbhutananadassana ). Die Kenntnis und die Einsicht in die Wirklichkeit sind zum Nutzen 
und Vorteil der Abscheu und der Begierdelosigkeit (nibbiddvirdga). Die Abscheu und die Begierdelosigkeit 
sind zum Nutzen und Vorteil der Befreiung, und der Kenntnis, und der Einsicht ( vimuttihanadassana ). So 
fiihren diese guten Sitten allmahlich zum Elochsten." (A v. 2 ) 

"Es gibt, Freund Ananda, diese guten Sitten, die vom Erhabenen ausgesprochen wurden. Zu welchem 
Nutzen sind diese guten Sitten vom Erhabenen ausgesprochen worden?" 

"Sehr gut, sehr gut, Bhadda, angenehm ist deine Weisheit, angenehm dein Geist, wohl ist deine Frage. ... 
Diese guten Sitten, 0 Bhadda, die vom Erhabenen ausgesprochen wurden, sind nur soviel, wie zum Nutzen 
der Kultivierung der vier Grundlagen der Achtsamkeit ( Satipatthdnd )." (s v. 171 ) 

Nachteile des sittlichen Verfalls 

"Da sind diese vier Befleckungen, 0 Monche, der Sonne und des Mondes, bei welchen die Sonne und der 
Mond nicht scheinen, nicht leuchten, und nicht strahlen. Welche vier? Wolken ... Nebel... Rauch ... und Ver- 
fmsterung. Genauso, 0 Monche, gibt es da vier Befleckungen der Einsiedler und Geistlichen, bei welchen 
manche Einsiedler und Geistliche nicht scheinen, nicht leuchten, und nicht strahlen. Welche vier? Es gibt da, 
0 Monche, manche Einsiedler und Geistliche, die Bier od. Wein/Alkohol trinken..., die Geschlechtsverkehr 
ausiiben..., die Gold und Silber/Geld^ 2 annehmen ..., die von falschem Lebensunterhalt leben, und sich nicht 
[von diesen] enthalten. ... Diese, 0 Monche, sind die vier Befleckungen der Einsiedler und Geistlichen. 

Verwirrt, blind, ihrer Wiinsche Sklaven, 

Von heftiger Begierde voll, 

Vergrofiern sie die Leichenfelder 

durch immer wieder Nehmen von Geburt. " (A ii. 53) 

"Wenn da ein Mann, der geziigelt werden muB, sich nicht der Verhaltensethik fiigt, dann empfindet der Ta- 
thagata es nicht als wert, diesen Mann anzusprechen und zu belehren, noch empfinden es seine verstand¬ 
igen Gefahrten im Reinheitswandel es als wert, ihn anzusprechen und zu belehren. Dies ist die Hinrichtung, 
..., in der Verhaltensethik der Edlen, wenn weder der Tathagata ...noch seine verstandigen Gefahrten im 
Reinheitswandel es als wert empfinden, ihn anzusprechen und zu belehren." (A ii. 112 ) 




DIE VORBEREITUNGEN FUR DEN UPOSATHA 7 


Kurze Erklarung iiber die Ordnung der 'Vorbereitenden Arbeit' usw. 
fur den Uposatha des Ordens 


i) Die 'vorbereitende Arbeit' {pubba-karana ) 

Die erste Vorbereitung heiBt die 'vorbereitende Arbeit 1 fur den Uposathatag und fur die Uposatha-handlung, 
weil man vor der Versammlung des Ordens zuerst diese vier Pflichten, wie Fegen usw., erfullen soli, so wie 
es der Erhabene anordnete: 

"Ich erlaube, ihr Monche, 

[1.] die Uposathahalle zu fegen. 

[2.] in der Uposathahalle das Licht anzuziinden. 

[3.] Wasser zum Trinken und Waschen bereitzustellen. 

[4.] in der Uposathahalle Sitze herzurichten."* * 

ii) Die 'Voraufgabe' (pubba-kicca ) 

Die zweite Vorbereitung heiBt die 'Voraufgabe' fur den Uposathatag und fur die Uposathahandlung, weil 
man vor der Patimokkharezitation zuerst diese funf Handlungen, wie Uberbringung der Erklarung der 
Zustimmung usw., durchfuhren soli, so wie es der Erhabene anordnete: 

"Ich erlaube, ihr Monche, 

[1.] daB ein kranker Monch seine Zustimmung gibt. 

[2.] daB ein kranker Monch eine Erklarung seiner Reinheit abgibt. 

[3.] daB man die Einteilung der Jahreszeit angeben soli. 

[4.] die Monche zu zahlen. 

[5.] daB man [den Nonnen] die Belehrung erteilen soil: 'Dies, Schwestern, 
ist die Belehrung.' " * 

iii) Die 'Richtige Zeit' (patta-kalla ) 12 

Die Uposathahandlung des Ordens, welche aus den vier folgenden Charakteristiken zusammengesetzt ist, 
heiBt die 'Richtige Zeit': 

[1.] [Der richtige Tag]: Uposathatag 2123 ’ 28 

[2.] wieviele Monche das Recht haben, an der Handlung teilzunehmen 22 , 

[3.] mit gleichen Vergehen* gibt es keine, und 

[4.] keine Personen sind anwesend, die gemieden werden sollen. 26 

Wenn die 'Vorbereitende Arbeit' {pubba-karana ) usw. nicht durchgefuhrt werden, ist es ein Dukkataver- 
gehen. <mv ns ff) 


"Anujanami, bhikkhave, [l]Uposathagaraij sammajjituij ... [2] UposathagarepadTpaij katuij ... [3] panTyaij paribhojamyaij 
upatthapetuij... [4] Uposathagare asanaij pahhapetun’ti" (MV 118) 

* "Anujanami, bhikkhave, [1] gilanena bhikkhuna chandatj daturj ... [2] parisuddhiij datuij ...(MV 120-1) [3] utupamanaij 

acikkhitabbaij ... (MV 95) [4] bhikkhu ganetwj... (MV 117) [5 ] 'Eso, bhaginiyo, ovado'ti, niyyadetabbo." (Pac. 52) 

* s. Anh. I, Kap. 5. IV 'Gleiches Vergehen Gestandnis' (sabhaga apatti). 






DAS VINAYAVERFAHREN 8 BEZUGLICH DES SANGHA-UPOSATHA 
(SANGHUPOSATHA-VINAYAKAMMA) 8 


Nach dem Wort des Erhabenen sollen zwei erfahrene und fahige Monche, die dazu berechtigt sind, in gegenseitiger Frage und 
Antwort feststellen, ob die zwolffache Ordnung der 'Vorbereitenden Arbeit' usw. durchgefuhrt oder nicht durchgefiihrt worden ist. 
(s. MV 113). Dies hier ist, deflhalb, ein Muster zu Frage und Antwort beruhend auf MV, Smps, und Khvt, das im besonderem von 
Monchen in Sri Lanka benutzt wird. 


DEUT SC H 


PALI 


[a) Flier, Selbstberechtigung zur Befragung 9 iiber die Verhaltens- 
ethik bezuglich des Sanghauposatha. 

Fragender (erster Monch):] 

"Verbeugung vor ihm, dem Erhabenen, Wiirdigen, 
vollig aus sich selbst Erleuchteten. 10 (3x) 


[ Antrag] 

"Ehrwiirdiger Herr 11 ! Moge der Orden mich anhoren. 
Wenn es dem Orden scheint, daB die richtig Zeit 12 ge- 
kommen ist, werde ich den Ehrw. Monch (namens So- 
undso) iiber die Verhaltensethik befragen." 13 

[b) Flier, Selbstberechtigung zur Beantwortung der Fragen zur Ver¬ 
haltensethik bezuglich des Sanghuposatha. 

Antwortender (zweiter Monch):] 

"Verbeugung vor ihm, dem Erhabenen, Wiirdigen, 
vollig aus sich selbst Erleuchteten. 3x 


[Antrag] 

"Ehrwiirdiger Herr! Moge der Orden mich anhoren. Wenn 
es dem Orden scheint, daB die richtige Zeit gekommen ist, 
und ich von dem Ehrw. Monch (namens Soundso) iiber 
die Verhaltensethik befragt worden bin, werde ich ant- 
worten." 15 

[Frage und Antwort zur i) 'Vorbereitende Arbeit' (pubbakarana ) 

Fragender (erster Monch):] 

"[1] Der Besen, und [2] das Licht, 

[3] das Wasser mit [4] den Sitzen, 
fur die Uposathahandlung gibt es 
diese [4 Pflichten], 

deshalb heiBt es die Vorbereitende Arbeit} 6 
Mit Verlaub 17 , der Besen: Ist das Fegen durchgefiihrt?" 

Antwortender [zweiter Monch]: "Das Fegen ist erledigt". 


[a) Vinaya-puccha-sammuti 9 :] 


Pucchaka: 

"Namo tassa Bhagavato, Arahato, 
samma Sambuddhassa. (3x) 

| Natti | 

Sunatu me, bhante, Sangho. Yadi sanghassa 
pattakaUarj, ahatj dyasmanlaij (itthannamarj) 
bhikkhuij vinaycuj puccheyyai)." 13 


[b) Vinaya-vissajjana-sammuti 14 :] 


Vissajjaka: 

"Namo tassa, Bhagavato, Arahato, 
samma Sambuddhassa. 3x 

[Natti] 

Sunatu me, bhante, Sangho. Yadi sanghassa 
pattakallaij, ahatj ayasmatd (itthannamena) 
bhikkhund vinayaij puttho vissajjeyyatj.'' 15 


[i) Pubbakaruna-puccha-vissajjana 
Pucchaka:] 

"Sammajjani, padTpo ca, 
Udakatj dsanena ca - 
Uposathassa etani 
Pubbakaranan ’ti vuccati. 


Okasa! Sammajjani: sammajjana-karanaij 
katatj kitjl" 

Vissajjaka Sammajjanakaranarj nitthitaij ." 
Puc: "Padlpo ca: padTpujjalanatj katatj kitjT' 


Fra: "Und das Licht: Ist das Anziinden des Lichtes 
durchgefiihrt?" 



Ant: "Das Anziinden des Lichtes ist erledigt"; [oder] "Da 
das Sonnen- [Tages-] licht jetzt da ist, gibt es hier auch 
keine Aufgabe in Sache Licht". 


Vis: "PadTpujjalanaij nitthitay / "Idani 
panel suriydlokassa atthitaya padTpakiccaij 
idha natthi ." 


Fra: " Das Wasser mit den Sitzen : Ist die Bereitstellung des 
Wassers zum Waschen und Trinken und die der Sitze 
durchgefuhrt?" 


Puc: "Udakaij asanena ca: asanena salia 
pamya-paribhojanlya-udakatthapanai] 
kataij kiyT 


Ant: "Die Bereitstellung des Wassers zum Waschen und 
Trinken, sowie die der Sitze ist erledigt". 


Vis: "Asanena saha paniya-paribhojamya- 
udakatthapanay nitthitay ." 


Fra: "Was bedeutet: Fur die Uposathahandlung gibt es 
diese [4 Pllichten], deshalb heiBt es die Vorbereitende 
Arbeit ?" 


Puc: " Uposathassa etani pubbakaranan ’ti 
vuccati’ kiyT 


Ant: "Da man diese vier Pllichten, wie Fegen usw., vor der 
Versammlung des Ordens zuerst erfLillen soli, heiBt es die 
Vorbereitende Arbeit fur den Uposathatag und die Uposa- 
thahandlung. Die vorbereitenden Arbeiten sind angekiind- 
igt worden". 


Vis: "Ettdni cattari vattani sammajjanaka- 
ranadmi sahghasannipatato pathamay 
kcittabbata, Uposathassa Uposathakam- 
massa pubbakaranan ’ti vuccati. Pubbaka- 
ranam’ti akkhdtdni ." 


[Frage und Antwort zur ii) 'Voraufgabe' (pubba-kicca )] 


[i) Pubbakicca-puccha-vissajjana] 


Fra: "[1] Die Zustimmung und [2] die Reinheit, 

[3] die Angabe der Jahreszeit, 

[4] das Zahlen der Monche, und 

[5] die Belehrung, 

fur die Uposathahandlung gibt es 
diese [5 Handlungen], 
deshalb heiBt es die Voraufgabe, 16 

Die Zustimmung und die Reinheit. Ist die Uberbringung 
der Erklarung der Zustimmung und der Reinheit jener 
Monche, die fur die Zustimmung berechtigt sind, durch¬ 
gefuhrt?" 

Ant: "Die Uberbringung der Erklarung der Zustimmung 
und der Reinheit ist erledigt"; [oder] "Gibt es hier nicht". 


Fra: "Die Angabe der Jahreszeit. Aus den drei Jahreszeit- 
en, Winter usw., ist diese Anzahl [von Uposathatage] vor- 
bei und jene Anzahl ist iibrig. Wie ist es also mit der 
Angabe der Jahreszeit? 


Puc: " Chanda-parisuddhi, utukkhanay, 
Bhikkhuganana ca, ovado - 
Uposathassa etani 
Pubbakiccan 'ti vuccati. 


Chanda-parisuddhi: chcindarahcinaij bhik- 
khiinaij chanda-parisuddhi aharanay katay 
kiyT 


Vis:" Ch a n da - pci ris uddh i - a h a ra n a y idha 
natthi. // Chanda-parisuddhi-aharanay 
nitthitay ." 

Puc: "Utukkhanaq: hemantadmay tinnay 
utunay, ettakay atikkantay, ettakay avasit- 
than’ti. Evay utu-acikkhanay katay kiyT 


Ant: "In dieser Botschaft gibt es drei Jahreszeiten, namlich 
Winter, Sommer und Regenzeit. Dieses ist die Winter-/ 
Sommer-/ [oder] Regen-Jahreszeit. In dieser Jahreszeit gibt 
es acht (oder zehn 19 ) Uposathatage .Mit dieser Phase 20 des 
Mondes ist ein Uposathatag angekommen, 1, 2 ... Uposa- 
thatag/-e sind vorbei, und 1, 2 ... Uposathatag/-e sind 
iibrig. 


Vis: "Utunfdha pana sasane hemcinta- 
gimha-vassdndnay vasena tini honti. Ay ay 
hemanta-utu/ gimhana-utu/ vassdna-utu. 
Imasmiy utumhi attha Uposatha. Imina 
pakkhena (eko) Uposatho sampatto, (dve) 
Uposatha atikkanta, (pahea) Uposatha 
avasittha ." 


Fra: " Und das Zahlen der Monche : Nach dem Zahlen der 
versammelten Monche in diese Uposathahalle sind es wie- 
viele Monche?" 


Puc: "Bhikkhuganana ca: imasmiy Uposa- 
thagge sannipatitanay bhikkhunay ganana 
kittaka bhikkhu hontiT 



Ant: "Nach dem Zahlen der versammelten Monche in 
dieser Uposothahalle sind es vier/ fiinf... Monche". 

Vis: "Imasmhj Uposathagge sannipatitanay 
bhikkhiinay ganand (cattaro / pahca ...) 
bhikkhu honti." 

Fra: "Die Belehrung: 1st die Belehrung, die man den 
Nonnen erteilen soil, erteilt worden?" 

Puc: "Ovado: bhikkhunmay ovado databbo 
dinno kiyl " 

Ant: "Da jetzt diese nicht mehr existieren, gibt es hier die 
Belehrung auch nicht". 

Vis: "Iddni pana tasay natthitaya, so ca 
ovado idha natthi ." 

Fra: "Was bedeutet: Fiir die Uposathahandlung gibt es 
diese [5 Handlungen] deshalb heiBt es die Voraufgabe ?" 

Puc: "Uposathassa etani pubbakiccan ’ti 
vuccati’ kiyl” 

Ant: "Da man diese fiinf Handlungen, wie die Uberbring- 
ung der Erklarung der Zustimmung usw., vor der Pati- 
mokkharezitation zuerst durchfuhren soil, heiBt es die 
Voraufgabe fur den Uposathatag und die Uposathahandl¬ 
ung. Diese Voraufgaben sind angegeben worden." 

Vis: "Etani pahca kammani, chanddhara- 
nadini Patimokkhuddesato pathamay kcit- 
tabbata, Uposathassa Uposathakammassa 
pubbakiccan ’ti vuccati. PubbakiccdnVti 
akkhdtani ." 

[Frage und Antwort zur iii) 'Richtige Zeit' (patta-kalla ) 12 ] 

[i) Pattakalla-pucclia-vissajjana] 

Fra: " [ 1 ] Der Uposathatag 21 und 

[2] wieviele Monche das Recht haben, 
an der Handlung teilzunehmen, 22 und 

[3] mit gleichen Vergehen gibt es keine, und 

[4] keine Personen sind anwesend, 
die gemieden werden sollen, 
deshalb heiBt es: die 'Richtige Zeit'. 16 

Puc: "Uposatho, yavatika ca bhikkhu 

Kammappatta, 

Sabhagapattiyo ca a vijjanti, 
Vajjamya ca puggala 

Tasmiy na honti - 
Pattakallan ’ti vuccati. 

Der Uposathatag'- Von den drei Uposathatagen, namlich, 
dem am Vierzehnten, dem am Fiinfzehnten, und dem der 
Einigkeit 23 , welcher Uposathatag ist der heutige?" 

Uposatho : tisu Uposatha-divasesu cdtud- 
dasT, pannarasT, samaggisu, ajjuposatho 
ko Uposatho ?" 

Ant: "Der heutige Uposathatag ist der des 14 ten/15 ten". 

Vis: " Ajjhuposatho catuddaso /pannara- 
so.” 

Fra: "Was bedeutet: Und wieviele Monche das Recht 
haben an der Handlung teil zunehmenl” 22 

Puc: " Yavatika ca bhikkhu kammappatta’ti 
kiyl" 

Ant: "Soviele Monche, die das Recht haben, an dieser 
Uposathahandlung teilzunehmen, welche tauglich und 
dafiir passend sind, mindestens vier 24 regulare Monche, 
die nicht durch den Orden suspendiert sind, die nicht die 
Reichweite 25 verlassen haben, und sich in einer Eingrenz- 
ung befinden". 

Vis: "Yattaka bhikkhu tassa Uposathakam¬ 
massa patta-yutta, anurupa, sabbantimena 
paricchedena cattaro bhikkhu pakatatta, 
sahghena cmukkhita, te ca kho hatthapa- 
saij avijahitva ekasunayatj thita." 

Fra: "Was bedeutet: Und mit dem gleichen Vergehen gibt 
es keine ?" 

Puc: "Sabhagapattiyo ca na vijjanti’kiijl" 

Ant: "Es gibt keine Monche mit dem gleichen Vergehen 
wie im Falle: 'Essen auBerhalb der Zeit', usw." 

Vis: "Vikalabhojanadi-vatthu sabbhaga- 
pattiyo ca na vijjanti ." 

Fra: "Was bedeutet: Und keine Personen sind anwesend, 
die gemieden werden sollen ?" 

Puc: "Vajjamya ca puggala tasmiy na 
honti’ kiyl " 



Ant: "[Es gibt] einundzwanzig Personen, wie Laien, Eunu- 
chen 26 usw., die gemieden werden sollen; diese sollen gemied- 
en werden durch Hinausschicken jenseits der Reichweite. Diese 
[Personen] gibt es hier nicht inner-halb [der Reichweite]." 

Vis: " Gahattha-pandakadayo ekavTsati 
vajjamya puggald hatthapasato bahikara- 
na-vasena vajjetabba. Te asmhj na honti ." 

Fra: "Was heiBt: die 'Richtige Zeit'l" 

Puc: "Pattakallan’ti vuccati’ kitjl" 

Ant: "Die 'Richtige Zeit' heiBt, daB die Uposathahandlung 
des Ordens aus diesen vier Charakteristiken zusammen- 
gesetzt ist. Die 'Richtige Zeit' ist angekiindigt worden. 

Vis: "Sanghassa Uposathakammarj imehi 
catuhi lakkhanehi sarighahitatj pattakal- 
lan ’ti vuccati. Pattakallavantan ’ti akkhd- 
tarj 

[Einladung\ 

[Araddhanaij] 

Ant: Mit Erlaubnis des Monchsordens, der die Vorbereit- 
ende Arbeit und die Voraufgabe vollendet hat, und Ver- 
gehen gestanden hat und sich einig ist, lade ich dazu ein, 
das Hauptregelwerk zu rezitieren". 

Vis:" Pubbakarana-pubbakiccdni samape- 
tva desitapattikassci samaggassa bhikkhu- 
sarighassa anumatiyd Patimokkhaij uddi- 
situij araddhanatj karomi ." 

Alle Monche: "Sehr Gut! Sehr Gut! Sehr Gut! " 

Sabbe bhikkhu: " Sadhu\ Sadhul Sadhul” 








DAS HAUPTREGELWERK 

BHIKKHU-PATIMOKKHA 

DER 

BUDDHISTISCHEN MONCHE 


(1. Praambel] 

[1. Nidana] 

[Fra:] "Verbeugung vor ihm, dem Erhabenen, Wiirdigen, 
vollig aus sich selbst Erleuchteten. (3x) 

[Puc: ] "Namo tassa Bhagavato, Arahato, 
samma Sambuddhcissci. (3x) 

[Antrag 27 ] 

[ Natti ] 

Ehrwiirdiger Herr! Moge der Orden mich anhoren. Heute 
ist der Uposathatag am 14ten/ 15ten. Wenn es dem 
Orden scheint, dafi die richtige Zeit gekommen ist, moge 
der Orden die Uposathahandlung durchfuhren, das 
Hauptregelwerk rezitieren. 

Sunatu me, bhante/avuso, sangho. Ajj’- 
uposatho pannaraso (catuddaso). Yadi 
sanghassa pattakallaij, sangho uposa- 
thaij kareyya, patimokkhaij uddiseyya. 

Welches ist die Voraufgabe des Ordens? Mogen die Ehr- 
wiirdigen ihre Reinheit erklaren. Ich werde das Hauptregel¬ 
werk rezitieren. Mogen wir alle, die wir hier anwesend sind, 
es gut anhoren und aufpassen. 

Kuj sanghassa pubbakiccaij ? Parisuddhirj 
ayasmanto drocetha. Padmokkharj uddi- 
sissdmi. Tcuj sabbe’va santa sadliukatj su- 
noma, manasikaroma. 

Wer ein Vergehen begangen hat 29 , moge es offenbaren. 30 
Wenn es kein Vergehen gibt, sollte man schweigen. Durch 

Ihr Schweigen werde ich verstehen, daB die Ehrwiirdigen 
rein sind. 

Yassa siya dpatti, so avikareyya. Asantiya 
apattiya tunhi bliavitabbarj. TunhTbhave- 
na kho pan’ayasmante parisuddha’ti ve- 
dissami. 

So wie jemand, der einzeln gefragt ist, eine Antwort gibt, so 
auch gibt es in einer solchen Gruppe eine Ausruftmgsfrage, 
bis zu dreimal. Welcher Monch auch immer, wahrend es bis 
zu dreimal ausgerufen wird, sich an ein vorliegendes Ver¬ 
gehen erinnert, und es nicht offenbart, begeht eine bewuBte 
Luge. Ehrwiirdige, eine bewuBte Luge wurde vom Erhaben¬ 
en als behindernder Umstand 11 bezeichnet. Deshalb soli ein 
Monch, der sich erinnert, ein Vergehen begangen zu haben 
und um Reinheit besorgt ist, jenes vorliegende Vergehen 
offenbaren. Ist es offenbart, wird es fur ihn erleichtemd 32 
sein. 

Yatha kho pana paccekaputthassa veyya- 
karanaij hod, evamevarj evarupaya pari- 
saya yavatatiyarj anusavitarj hod. Yo pa¬ 
na bhikkhu, yavatatiyarj anusaviyamhne, 
saramdno santiij dpattbj n’avikareyya, 
sampajanamusavadassa hod. Sampajd- 
namusavado kho pan’ayasmanto, anta- 
rayiko dhammo vutto Bhagavata. Tasmd 
saramdnena bhikkhund, dpannena visud- 
dhapekkhena, santi dpatti avikdtabbd. A- 
vikatd hi’ssa phasu hod. 

Ehrwiirdige, die Praambel ist rezitiert worden. 

Uddittharj kho, ayasmanto, niddnarj. 

[Ausrufungsfrage] 

[Anusdvanatj] 

Hier nun frage ich die Ehrwiirdigen: Sind Sie hierin rein? 

Zum zweiten Male frage ich: Sind Sie hierin rein? 

Zum dritten Male frage ich: Sind Sie hierin rein? 

Die Ehrwiirdigen sind hierin rein, deshalb schweigen sie. 

So fasse ich es auf. 

Tatth’ayasmante pucchdmi: Kacci’ttha 
parisuddha? Dutiyam’pi pucchdmi: Kac- 
cittha parisuddha? Tatiyam’pi pucchdmi: 
Kacci’ttha parisuddha? Parisuddhettha- 
yasmanto, tasmd tunhi. Evametarj dhara- 
ydmi. 

Die Praambel: 33 die erste Rezitation 

Nidanuddeso patliamo 




[2. RegelverstoBe, die "zu Fall bringen"] 


[2. Parajika-dhamma] 


Hier nun kommen die vier RegelverstoBe, die "zu Fall 
bringen" ( Parajika ) zur Rezitation. 

1. Welcher Monch 1 auch immer 34 die Schulungs- und 
Lebensregeln der Monche auf sich genommen hat und ohne 
sich von den Schulungsregeln losgesagt zu haben, ohne 
seine Schwache offenbart zu haben, Geschlechtsverkehr 
ausiibt, wenn auch nur mit einem weiblichen Tier, der ist zu 
Fall gekoiuiuen und von der Gemeinschaft ausgeschlossen. 

2. Welcher Monch auch immer aus dem Dorfe 35 oder aus 
dem Walde, etwas Nichtgegebenes nimmt, mit der Absicht 
es zu stehlen, 36 und dieses Gestohlene ware von solchem 
Wert, daB die Regierungsgewalten einen Rauber verhaften 
und ihn entweder priigeln, fesseln oder verbannen wiirden: 
"Du bist ein Rauber, du bist ein Tor, du bist ein Idiot, du bist 
ein Dieb!" - dieser Monch, der solch etwas Nichtgegebenes 
nimmt, auch der ist zu Fall gekommen und von der Gemein¬ 
schaft ausgeschlossen. 


Tatr’ime cattaro parajika dhamma 
uddesaij dgacchcinti. 

1. Yo pana bhikkhu, bhikkhunay sikkhdsd- 
jivasamapanno, sikkhay apaccakkhdya, 
dubbalyaij anavlkatva, methunay dharn- 
maij patiseveyya, antamaso tiracchdna- 
gataya ’pi, pdrdjiko hoti asayvaso. 

2. Yo pana bhikkhu gdmci va arahhd va, 
adinnarj theyyasahkhdtay adiyeyya, ya- 
thdrupe adinnadbne, rdjdno coray galie- 
t\>a haneyyuy va bandheyyuy va pabba- 
jeyyuy va: “Coro’si, bdlo’si, mulho’si, 
theno’sV’ti, - tathdrupay bhikkhu adin- 
nay bdiyambno, ayam’pi pdrdjiko hoti 
asay-vaso. 


3. Welcher Monch auch immer vorsatzlich ein menschlich- 
es Wesen des Lebens beraubt oder ihm eine Waffe [tauglich 
zum Selbstmord] beschafft oder den Vorteil des Todes preist 
oder ihn zum Freitod anstachelt [in dem er auf diese Weise 
spricht]: "Guter Mann, was ist dieses iible und elende Leben 
fur dich? Der Tod ist besser fur dich als das Leben!" - wenn 
er mit solchem Gedanken und Geist, mit solchem Gedanken 
und Motiv, auf vielfache Weise den Vorteil des Todes preist 
oder ihn zum Freitod anstachelt, auch der ist zu Fall ge¬ 
kommen und von der Gemeinschaft ausgeschlossen. 


3. Yo pana bhikkhu sancicca manussavig- 
gahay jfvita voropeyya, satthaharakay 
va’ssa pariyeseyya, maranavannay va 
sayvanneyya, maranaya va sambdapeyya: 
“Ambho purisa, kiy tuyh ’imina pdpakena 
dujjTvitena? Matan’te jxvita seyyo”ti - iti 
cittamano, cittasankappo, anekapariya- 
yena maranavannay va sayvanneyya, ma- 
ranaya va sambdapeyya, ayam’pi pdrdji¬ 
ko hoti asayvaso. 


4. Welcher Monch auch immer, der nichts genaues weiB, 
berichtet, daB ein ubermenschlicher Zustand 17 wert der 
Edlen Kenntnis und EinsichL 8 in Bezug auf ihn gegenwartig 
ist: "Ich kenne [diesen Zustand] so, ich sehe ihn so!", und er 
spater, bei einer anderen Gelegenheit - gepriift oder unge- 
priift - nachdem er sich vergangen hat und nun um Reinheit 
besorgt ist, auf diese Weise spricht: "Freunde! Ohne zu 
kennen, sagte ich: 'Ich kenne!'; ohne zu sehen, sagte ich: 'Ich 
sehe!' Ich redete Unsinn und Luge!", auch der ist - abgeseh- 
en von [Selbst-] Uberschatzung - zu Fall gekommen und 
von der Gemeinschaft ausgeschlossen. 


4. Yo pana bhikkhu, anabhijdnay, uttari- 
manussadhammay attupandyikay alam- 
ariyahanadassanay samudacareyya: “Iti 
janami, iti passanii”ti, tato aparena sa- 
mayena -samanuggahiyamano va asama- 
nuggdhiyamdno va - dpanno visuddha- 
pekkho evay vadeyya: “Ajdnamevdhay, 
avuso, avacay janami’, apassay ‘passa- 
mi’. Tucchay musa vilapin”ti, annatra 
adhimbnb, ayam’pi pdrdjiko hoti asayva- 
so. 


Ehrwiirdige, die vier RegelverstoBe, die "zu Fall bringen", 
sind rezitiert worden. Ein Monch, der den einen oder ander¬ 
en von diesen begangen hat, gehort nicht mehr zur Gemein¬ 
schaft der Monche. So wie er vorher war [ohne Hochordina- 
tion], so ist er, nachdem er zu Fall gekommen ist: von der 
Gemeinschaft ausgeschlossen. 


Uddittha kho, dyasmanto, cattaro paraji- 
kd dhamma. Yesay bhikkhu ahhataray va 
annataray va dpajjitva, na labhati bhik- 
khuhi saddhiy sayvdsay. Yathd pure, tathd 
paccha, pdrdjiko hoti asayvaso. 



[Ausrufungsfrage] 


[. Anusavanarj] 


Hier nun frage ich die Ehrwiirdigen: Sind Sie hierin rein? 
Zum zweiten Male frage ich: Sind Sie hierin rein? 

Zum dritten Male frage ich: Sind Sie hierin rein? 

Die Ehrwiirdigen sind hierin rein, deshalb schweigen sie. 
So fasse ich es auf. 


RegelverstolJe, die "zu Fall bringen": die zweite Rezitation* 


Tatth’ayasmantepucchami: Kacci’ttha 
parisuddhd? Dutiyam’pi pucchami: Kac¬ 
ci’ttha parisuddhd? Tatiyam’pipucchami. 
Kacci’ttha parisuddhd? Parisuddhettha- 
yasmanto, tasmd tunhl Evametarj dhara- 
ydmi. 


Parajikuddeso dutiyo 


[3. RegelverstolJe "das anfangliche und folgende 
Zusammentreten des Ordens" betreffend] 


[3. Sanghadisesa-dhamma] 


Ehrwiirdige, nun kommen die 13 RegelverstoBe "das an¬ 
fangliche und folgende Zusammentreten des Ordens" (Sah- 
ghadisesa) betreffend zur Rezitation. 


line kho pan ’ ayasmanto, terasa saiighadi- 
sesa dhammd uddesaij agacchcinti. 


1. Willkiirlich [herbeigefiihrter] SamenerguB, auBer wahr- 
end eines Traumes, {ist ein Vergehen, welches das} anfang¬ 
liche und folgende Zusammentreten des Ordens erforderlich 
macht. 39 

2. Welcher Monch auch immer, befallen {von Begierde} 
und mit {von Begierde} verfiihrten Gedanken, 40 mit einer 
Frau in korperlichen Kontakt koimut, die Elande oder den 
(Elaar-) Zopf halt, oder den einen oder anderen Korperteil 
anfasst, begeht ein Vergehen, welches das anfangliche und 
folgende Zusammentreten des Ordens erforderlich macht. 

3. Welcher Monch auch immer, befallen von Begierde und 
mit von Begierde verfiihrten Gedanken, eine Frau mit unan- 
standigen Worten 41 umwirbt, so wie ein junger Mann eine 
junge Frau mit Worten umwirbt, die mit Geschlechtsverkehr 
zusammenhangen, begeht ein Vergehen, welches das an¬ 
fangliche und folgende Zusammentreten des Ordens erford¬ 
erlich macht. 

4. Welcher Bettemonch auch immer, befallen von Begierde 
und mit von Begierde verfiihrten Gedanken, in Gegenwart 
einer Frau den Vorteil der Bedienung seines eigenen Wun- 
sches durch mit Geschlechtsverkehr zusammenhangender 
Rede 42 preist: "Schwester, wenn eine Frau einem sittlichen, 
gutmiitigen, den Reinheitswandel fiihrenden Mann, wie ich 
es bin, mit diesem Geschlechtsakt 4j dient, so ist unter alien 
Diensten dies der Beste!", begeht ein Vergehen, welches das 
anfangliche und folgende Zusammentreten des Ordens er¬ 
forderlich macht. 


1. Sahcetanika sukkavisatthi, ahhatra su- 
pincintd, sanghadiseso. 


2. Yo pana bhikkhu, otinno, viparinatena 
cittena, mdtugdmena saddhitj kayasaijsag- 
gaij samdpajjeyya, hatthagdhaij va veni- 
gdhatj va, ahhatarassa va ahhatarassa va 
cmgassa paramasanaij, sanghadiseso. 


3. Yo pana bhikkhu, otinno, viparinatena 
cittena, mdtugamaij dutthulldhi vacahi 
obhdseyya, yathd tatj yuva yuvatirj methu- 
niipasarjhitahi, sanghadiseso. 


4. Yo pana bhikkhu, otinno, viparinatena 
cittena, mdtugdmassa santike attakdma- 
paricariyaya vannarj bhdseyya: “Etadag- 
gaij, bhagini, pdricariyanaij yd madisarj, 
sTlavantatj, kalyanadhammaij, bralvnaca- 
ritj, etena dhammena paricareyya”ti, me- 
thunupasaijhitena, sanghadiseso. 


* Fur die "Rezitation 'als gehort’" ( sutuddesa ) betrachtet, nur falls es eine Behinderung gibt, siehe Anh. I. Kap. 4. A. 




5. Welcher Monch auch immer als Vermittler 44 auftritt und 
die Absicht eines Mannes einer Frau meldet, oder die Ab- 
sicht einer Frau einem Mann, entweder zu Ehestand oder zu 
auBerehelichem Verhaltnis, wenn auch nur fiir einen Augen- 
blick, begeht ein Vergehen, welches das anfangliche und 
folgende Zusammentreten des Ordens erforderlich macht. 

6 . Ein Monch, der selbst {um Baumaterial usw.} gebeten 
hat und eine besitzerlose 4 Behausung fiir sich selbst bauen 
laBt 46 , soil sie nach MaB bauen lassen. Flier ist das MaB: In 
der Lange zwolf Handspannen gemaB der Sugatahand- 
spanne 47 , in der Breite sieben innen {gemessen}. Er soil 
Monche zur Festlegung 48 des Bauplatzes dorthin bringen. 
Diese Monche sollen einen Bauplatz festlegen, der ohne 
Storungen 49 ist und einen Gang rundherum 50 hat. Wenn sich 
ein Monch, der selbst {um Baumaterial usw.} gebeten hat, 
an einem Bauplatz, der nicht ohne Storungen ist und keinen 
Gang rundherum hat, eine Behausung bauen laBt, oder wenn 
er keine Monche zur Festlegung des Bauplatzes dorthin 
bringt, oder wenn er das MaB iiberschreitet, begeht er ein 
Vergehen, welches das anfangliche und folgende Zusam¬ 
mentreten des Ordens erforderlich macht. 

7. Ein Monch, der eine groBe Wohnstatte 51 durch Besitzer 
fiir sich selbst bauen laBt, soil Monche zur Festlegung des 
Bauplatzes dorthin bringen. Diese Monche sollen einen 
Bauplatz festlegen, der ohne Storungen ist und einen Gang 
rundherum hat. Wenn sich ein Monch an einem Bauplatz, 
der nicht ohne Storungen ist und keinen Gang rundherum 
hat, eine groBe Wohnstatte bauen laBt, oder wenn er keine 
Monche zur Festlegung des Bauplatzes dorthin bringt, be¬ 
geht er ein Vergehen, welches das anfangliche und folgende 
Zusammentreten des Ordens erforderlich macht. 

8 . Welcher Monch auch immer, boswillig, argerlich und miB- 
gestimmt einen Monch grundlos eines "zu Fall bringenden" 
RegelverstoBes bezichtigt [in der Absicht]: "Es ware gut, 
wenn es mir gelange, ihn auf diese Weise dazu zubringen, 
vom Reinheitswandel abzufallen!", und spater, bei einer 
anderen Gelegenheit - [der bezichtigende Monch] gepriift 
oder ungepriift - sich diese Anschuldigung 52 als unbegriind- 
et erweist, und der Monch die Verderbtheit eingesteht 53 , 
begeht ein Vergehen, welches das anfangliche und folgende 
Zusammentreten des Ordens erforderlich macht. 

9. Welcher Monch auch immer, boswillig, argerlich und 
miBgestimmt, einen Aspekt eines andersgearteten Vorfalls 52 
zum Vorwand benutzt 54 und einen Monch eines "zu Fall 
bringenden " RegelverstoBes bezichtigt [in der Absicht]: "Es 
ware gut, wenn es mir gelange, ihn auf diese Weise dazu zu 
bringen vom Reinheitswandel abzufallen!", und spater, bei 
einer anderen Gelegenheit - [der bezichtigende Monch] 
gepriift oder ungepriift - sich dieses als ein Aspekt eines 
vollkommen andersgearteten Vorfalls erweist, der zum 
Vorwand benutzt wurde und der Monch die Verderbtheit 


5. Yo panel bhikkhu sahearittat] samapaj- 
jeyya, itthiya vcl purisamatirj, purisassci va 
itthimatiij jayattane va jdrattane va, anta- 
maso tahkhanikdya’pi, sanghadiseso. 


6 . Sanhacikaya pana bhikkhund kutij ka- 
rayamdnena assdmikaij, attuddesaij, pa- 
manikd kdretabba. Tatr’idarj pamdnaij: 
DTghaso dvadasavidatthiyo sugatavidat- 
thiya, tiriyaij satt’antara. Bhikkhu abhi- 
netabbd vatthudesanaya. Tehi bhikkhuhi 
vatthuij desetabbarj andrambhaij, sapa- 
rikkamanay. Sarambhe ce bhikkhu vat- 
thusmiy aparikkamane sanhacikaya kudij 
kdreyya, bhikkhu va anabhineyya vatthu¬ 
desanaya, pamanaij va atikkameyya, sah- 
ghadiseso. 


7. Mahallakaij pana bhikkhund vihdratj 
kdrayamdnena sassamikarj, attuddesaij, 
bhikkhu abliinetabba vatthudesanaya. Te¬ 
hi bhikkhuhi vatthuij desetabbaij anaram- 
bhaij, saparikkamanaij. Sarambhe ce bhik¬ 
khu vatthusmiij aparikkamane mahalla- 
kaij vihdraij kdreyya, bhikkhu va anabhi¬ 
neyya vatthudesanaya, sanghadiseso. 


8 . Yo pana bhikkhu bhikkhuij duttho. doso. 
appatito amulakena pdrdjikena dhamme- 
na anuddhaijseyya: ‘App’eva ndrna naij 
imamha bralvnacariya caveyyan’ ti, tato 
aparena samayena -samanuggdhiyamdno 
va asamanuggdhiyamdno va - amulakah- 
e’eva taij adhikaranaij hod, bhikkhu ca 
dosatj patitthati, sanghadiseso. 


9. Yo pana bhikkhu bhikkhuij duttho, doso, 
appatito ahhabhdgiyassa adhikaranassa 
kind desaij lesamattaij upadaya pdrdjike¬ 
na dhammena anuddhaijseyya: ‘App’eva 
nama naij imamha bralvnacariya cavey- 
yan’ti, tato aparena samayena - saman¬ 
uggdhiyamdno va asamanuggdhiyamdno 
va - ahhabhdgiyaij c ’eva taij adhikaranaij 
hod, koci deso lesamatto upadinno bhik¬ 
khu ca dosaij patitthati, sanghadiseso. 



eingesteht, begeht ein Vergehen, welches das anfangliche 
und folgende Zusammentreten des Ordens erforderlich 
macht. 

10. Welcher Monch auch immer versucht den einigen Orden 
zu spalten 55 oder ein zur Spaltung fuhrendes Vorgehen 52 
untemimmt, aufrechterhalt und darauf besteht, dieser Monch 
soli von den Monchen auf diese Weise ermahnt werden: 
"Ehrwiirdiger! Versuchen Sie nicht den einigen Orden zu 
spalten oder untemehmen Sie nichts dahingehendes, erhalt- 
en Sie es nicht aufrecht und bestehen Sie nicht auf ein zur 
Spaltung fuhrendes Vorgehen. Moge der Ehrwiirdige ein- 
trachtig mit dem Orden zusammen leben, denn der Orden 
verweilt in guten Verhaltnissen, wenn er sich einig ist, sich 
zusammen freut, nicht streitet und gemeinsam [das Patimok¬ 
kha] rezitiert". Wenn jedoch dieser Monch auf diese Weise 
von den Monchen ermahnt, dennoch {dieses Bestreben 56 } 
aufrechterhalt, dann soil dieser Monch von den Monchen bis 
zu dreimal zum Aufgeben dieses {Bestrebens} aufgefordert 
werden. 57 Gibt er dieses {Bestreben} auf, nachdem er bis zu 
dreimal aufgefordert wurde, so ist es gut. Wenn er es nicht 
aufgibt, begeht er ein Vergehen, welches das anfangliche 
und folgende Zusammentreten des Ordens erforderlich 
macht. 


10. Yo pana bhikkhu samaggassa saiigh- 
assa bhedaya parakkameyya, bhedana- 
saijvattanikai] vd adhikaranaij samhdhya 
paggayha tittheyya, so bhikkhu bhikkhuhi 
evamassa vacamyo: “Mb, ayasma, samag¬ 
gassa sahghassa bhedaya parakkami, bhe- 
danasaijvattanikaij vd adhikaranaij samd- 
daya paggayha atthdsi. Samet’ayasma 
sahghena, samaggo hi sangho sammoda- 
rndno, avivadamhno, ekuddeso phasu vi- 
haratr’ti. Evahca so bhikkhu bhikkhuhi 
vuccamdno tath’eva pagganheyya, so 
bhikkhu bhikkhuhi yavatatiyaij samanu- 
bhdsitabbo tassa patinissaggaya. Yavata- 
tiyahee samanubhdsiyamdno tap patinis- 
sajjeyya * icc’etaij kusalatj. No ce patinis- 
sajjeyya, sahghadiseso. 

hat hier patinissajeyya, jedoch patinissajjeyya in Pac. Nr. 
68, was eigentlich dort korrekt ist, und demgemafi wurde es 
auch hier korrigiert. 


11. Es konnte ein, zwei, oder drei Monche geben, die eben 
dieses Monches Anhanger und Parteiganger sind. Wenn 
diese so sprechen wiirden: "Ehrwiirdige! Ermahnen Sie dies- 
en Monch nicht! Dieser Monch ist ein Verktinder der Lehre, 
und dieser Monch ist ein Verkiinder der Verhaltensethik, 
und dieser Monch spricht, nachdem er unsere Zustimmung 
und Billigung erlangt hat. Er kennt uns und was er spricht, 
das sagt uns zu!" - dann sollen diese Monche von den 
[anderen] Monchen auf diese Weise ermahnt werden: 
"Ehrwiirdige! Sprechen Sie nicht so. Dieser Monch ist kein 
Verkiinder der Lehre, und dieser Monch ist kein Verkiinder 
der Verhaltensethik. Mogen die Ehrwiirdigen die Spaltung 
des Ordens auch nicht billigen. Mogen Sie eintrachtig mit 
dem Orden zusammen leben, denn der Orden verweilt in 
guten Verhaltnissen, wenn er sich einig ist, sich zusammen- 
freut, nicht streitet und gemeinsam [das Patimokkha] rezit¬ 
iert." Wenn jedoch diese Monche auf diese Weise von den 
[anderen] Monchen ermahnt, dennoch {diese Elaltung 56 } 
aufrechterhalten, dann sollen diese Monche von den [ander¬ 
en] Monchen bis zu dreimal zum Aufgeben dieser {Haltung} 
aufgefordert werden. 57 Geben sie diese {Elaltung} auf, nach¬ 
dem sie bis zu dreimal aufgefordert wurden, so ist es gut. 
Wenn sie sie nicht aufgeben, begehen sie ein Vergehen, 
welches das anfangliche und folgende Zusammentreten des 
Ordens erforderlich macht. 

12. Ein Monch mag von seiner Natur her schwer zu ermahn¬ 
en sein 58 und, betreffend einer erlassenen Schulungsregel 59 , 
die in der {Patimokkha-} Rezitation enthalten ist, von den 
Monchen ermahnt, sich unermahnbar zeigen: "Ehrwiirdige! 


11. Tass’eva kho pana bhikkhussa bhikkhu 
honti anuvattakd, vaggavadakh, eko vd 
dve vd tayo vd. Te evaij vadeyyuij: “Mb, 
ayasmanto, etaij bhikkhurj kind avacut- 
tlia! DhammavadT e’eso bhikkhu, vinaya- 
vadT e’eso bhikkhu, amhdkah e’eso bhik¬ 
khu chandahca rucihca adaya voharati. 
Jdndti no bhdsati, amhdkampetaij khama- 
tV’ti. Te bhikkhu bhikkhuhi evamassu va- 
caniya: “Mb, ayasmanto, evaij avacuttha. 
Na e’eso bhikkhu dhammavhdT, na e’eso 
bhikkhu vinayavadT. Md ayasmantanam’pi 
sahghabhedo ruccittha. Samet’ayasman- 
tdnaij sahghena, samaggo hi sangho, sam- 
modamhno, avivadamhno, ekuddeso phd- 
su viharatV’ti. Evahca te bhikkhu bhikkhu¬ 
hi vuccamhna tath’eva pagganheyyuij, te 
bhikkhu bhikkhuhi yavatatiyaij samanu- 
bhasitabba tassa patinissaggaya. Yavata- 
tiyahee samanubhhsiyamhna taij patinis- 
sajjeyyuij, icc’etaij kusalatj. No ce patinis- 
sajjeyyuij, sahghadiseso. 


12. Bhikkhu pan’eva dubbacajatiko hoti, 
uddesapariyapannesu sikkhapadesu bhik¬ 
khuhi sahadhammikaij vuccamdno attdnaij 
avacamyaij karoti: “Md map, ayasmanto, 



Sagen Sie mir nicht, was gut oder schlecht ist; auch ich 
werde den Ehrwiirdigen nicht sagen, was gut oder schlecht 
ist. Mogen die Ehrwiirdigen davon absehen, mich zu er- 
mahnen". Dieser Monch soil von den Monchen auf diese 
Weise ermahnt werden: "Moge der Ehrwiirdige sich nicht 
unermahnbar zeigen, eher sollte er sich ermahnbar zeigen. 
Moge der Ehrwiirdige die Monche auf die erlassenen Schul- 
ungsregeln ermahnen, und auch die Monche werden den 
Ehrwiirdigen auf die erlassenen Schulungsregeln ermahnen, 
denn so kommt das Gefolge des Erhabenen zu Wachstum, 
namlich durch gegenseitige Ermahnung und gegenseitiges 
Elelfen [bei Vergehen]." Wenn jedoch dieser Monch auf 
diese Weise von den Monchen ermahnt, dennoch {diese 
Elaltung 56 } aufrechterhalt, dann soli dieser Monch von den 
Monchen bis zu dreimal zum Aufgeben dieser {Elaltung} 
aufgefordert werden. 57 Gibt er diese {Elaltung} auf, nachdem 
er bis zu dreimal aufgefordert wurde, so ist es gut. Wenn er 
sie nicht aufgibt, begeht er ein Vergehen, welches das anf- 
angliche und folgende Zusammentreten des Ordens erford- 
erlich macht. 

13. Es kann sein, dal3 ein Monch, der von der Unterstiitz- 
ung eines gewissen Dorfes oder einer Marktstadt lebt 60 , ein 
Verderber von Familien und von schlechtem Benehmen ist; 
und daB man sein schlechtes Benehmen sowohl gesehen als 
auch davon gehort hat; und daB man die Familien, die von 
ihm verdorben worden sind, sowohl gesehen als auch davon 
gehort hat. Dieser Monch soil von den Monchen auf diese 
Weise angesprochen werden: "Der Ehr-wiirdige ist ein Ver¬ 
derber von Familien und von schlechtem Benehmen. Man 
hat das schlechte Benehmen des Ehrwiirdigen sowohl ge¬ 
sehen als auch davon gehort und die Familien, die vom Ehr- 
wiirdigen verdorben worden sind, hat man sowohl gesehen 
als auch davon gehort. Moge der Ehrwiirdige diesen Wohn- 
ort verlassen. Ihr habt lange genug hier gelebt." Wenn je¬ 
doch dieser Monch so von den Monchen angesprochen, den 
Monchen auf diese Weise antwortet: "Die Monche sind von 
iiblen Wiinschen geleitet, die Monche sind von Arger geleit- 
et, die Monche sind von Verblendung geleitet und die 
Monche sind von Angst geleitet. Wegen solch eines Vergeh- 
ens verbannen sie den einen und verbannen nicht den ande- 
ren!"- dann soil dieser Monch von den Monchen auf diese 
Weise angesprochen werden: "Ehrwiirdiger! Sprechen Sie 
nicht so. Die Monche sind nicht von iiblen Wiinschen geleit¬ 
et, die Monche sind nicht von Arger geleitet, die Monche 
sind nicht von Verblendung geleitet und die Monche sind 
nicht von Angst geleitet. Der Ehrwiirdige ist ein Verderber 
von Familien und von schlechtem Benehmen. Man hat das 
schlechte Benehmen des Ehrwiirdigen sowohl gesehen als 
auch davon gehort und die Familien, die vom Ehrwiirdigen 
verdorben worden sind, hat man sowohl gesehen als auch 
davon gehort. Moge der Ehrwiirdige diesen Wohnort ver¬ 
lassen. Ihr habt lange genug hier gelebt." Wenn jedoch dies¬ 
er Monch auf diese Weise von den Monchen angesprochen, 


kind avacuttha kalyanarj va pdpakaij va; 
aham’p’dyasmante na kind vakkhdmi ka¬ 
lyanarj va pdpakarj va. Viramath’ayasma- 
nto mama vacanaya”ti. So bhikkhu bhik¬ 
khuhi evamassa vacanTyo: “Ma, ayasmd, 
attdnarj avacamyarj akdsi, vacanTyameva 
ayasmd attdnarj karotu. Ayasmd'pi bhik¬ 
khu vadetu sahadhammena, bhikkhu’pi 
ayasmantarj vakkhanti sahadhammena. 
Evatj sarjvaddhb hi tassa Bhagavato pari¬ 
sh, yad’idarj ahhamahhavacanena, ahha- 
mahhavutthdpanend”ti. Evahca so bhik¬ 
khu bhikkhuhi vuccamdno tath’eva pag- 
ganheyya, so bhikkhu bhikkhuhi yavatati- 
yarj samanubhdsitabbo tassa patinissag- 
gaya. Ydvatatiyah.ee samanubhasiyamano 
tarj patinissajjeyya icc’etarj kusalaij. No 
ce patinissajjeyya, sanghadiseso. 


13. Bhikkhu pan'eva ahhatararj gamarj va 
nigamarjva upanissaya viharati, kuladu- 
sako, pdpasamacaro; tassa kho pdpakd 
samacard dissanti e’eva suyyanti ca, ku¬ 
ldni ca tena dutthani dissanti e’eva suyya¬ 
nti ca. So bhikkhu bhikkhuhi evamassa va¬ 
canTyo: “Ayasmd kho kuladusako pdpasa- 
maedro. Ayasmato kho pdpakd samacard 
dissanti e’eva suyyanti ca, kuldni c’ayas- 
matd dutthani dissanti e’eva suyyanti ca. 
Pakkamat’ayasmd imamhd avasa. Alan’te 
idha vasena”ti. Evahca so bhikkhu bhik¬ 
khuhi vuccamdno te bhikkhu evarj vadey- 
ya: “Chandagdmino ca bhikkhu, dosaga- 
mino ca bhikkhu, mohagamino ca bhik¬ 
khu, bhayagamino ca bhikkhu. Tadisikaya 
apattiya ekaccarj pabbdjenti ekaccarj na 
pabbdjentV’ti. So bhikkhu bhikkhuhi eva¬ 
massa vacanTyo: “Mb, ayasmd, evarj ava- 
ca. Na ca bhikkhu chandagdmino, na ca 
bhikkhudosagdmino, na ca bhikkhu moha- 
gdmino, na ca bhikkhu bhayagamino. A- 
yasrnh kho kuladusako, pdpasamacaro. 
Ayasmato kho pdpakd samacard dissanti 
e’eva suyyanti ca, kuldni c’hyasmata dut- 
thdni dissanti e’eva suyyanti ca. Pakka¬ 
mat’ ayasmd imamhd avasa. Alarj te idha 
vasena”ti. Evahca so bhikkhu bhikkhuhi 
vuccamdno tath 'eva pagganheyya, so 
bhikkhu bhikkhuhi yavatatiyarj samanu¬ 
bhdsitabbo tassa patinissaggaya. Yavata- 
tiyahee samanubhasiyamano tarj patinis- 






dennoch {diese Haltung 56 } aufrechterhalt, dann soli dieser 
Monch von den Monchen bis zu dreimal zum Aufgeben 
dieser {Haltung} aufgefordert werden. 57 Gibt er diese {Halt¬ 
ung} auf, nachdem er bis zu dreimal aufgefordert wurde, so 
ist es gut. Wenn er sie nicht aufgibt, begeht er ein Vergehen, 
welches das anfangliche und folgende Zusammentreten des 
Ordens erforderlich macht. 

Ehrwiirdige, die 13 RegelverstoBe "das anfangliche und fol¬ 
gende Zusammentreten des Ordens" betreffend sind rezitiert 
worden. Neun sind beim ersten VerstoB begangen und vier 
nach der dritten [Aufforderung]. Ein Bettemonch, der den 
einen oder anderen von diesen begangen hat, muB sich - 
selbst wenn er nicht will - einer Bewahrungszeit von ebenso 
vielen Tagen, wie er es wissentlich verheimlicht hat, unter- 
ziehen. Dieser Monch, der sich der Bewahrungszeit unter- 
zogen hat, muB dariiber hinaus fur sechs Nachte den Monch¬ 
en Ehre ( Manatta ) erbieten. Der Monch, der die Ehrerbiet- 
ung vollzogen hat, soil dort, wo sich ein Ordenskapitel von 
zwanzig Monchen befindet, wieder [in seine Bhikkhuprivi- 
legien] eingesetzt werden. Wenn ein Ordenskapitel von 
auch nur einem weniger als zwanzig Monchen diesen 
Monch wiedereinsetzt, dann ist dieser Monch nicht wieder- 
eingesetzt und jene Monche sind zu tadeln. Dies ist die hier 
einzuhaltende Handlungsweise. 61 

[Ausrufungsfrage] 

Hier nun frage ich die Ehrwiirdigen: Sind Sie hierin rein? 
Zum zweiten Male frage ich: Sind Sie hierin rein? 

Zum dritten Male frage ich: Sind Sie hierin rein? 

Die Ehrwiirdigen sind hierin rein, deshalb schweigen sie. 

So fasse ich es auf. 

Vom "anfanglichen und folgenden Zusammentreten 
des Ordens": die dritte Rezitation 


sajjeyya, icc’etaij kusalaij. No ce patinis- 
sajjeyya, sahghbdiseso. 


Uddittha kho, ayasmanto, terasa sahglxa- 
disesa dhcimma. Nava pathambpattikd, 
cattaro yavatatiyakb. Yesaij bhikkhu cm- 
hataraij va ahhataraij va bpajjitx’b, yava- 
tihaij jdnatj paticchadeti, Id vat i hat} tena 
bhikkhuna, akdnxd parivatthabbatj. Pari- 
vutthaparivasena bhikkhuna uttariij chd- 
rattarj bhikkhumdnattdya patipajjitabbarj. 
Cinnamdnatto bhikkhu, yattha siya visati- 
gano bhikkhusangho, tatdxa so bhikkhu 
abbhetabbo. Ekena’pi ce uno visatigano 
bhikkhusangho tarj bhikkhutj abbheyya, so 
ca bhikkhu anabbhito te ca bhikkhu gd- 
rayha. Ayatj tatdxa sdmici. 


[.Anusavanatj] 

Tattlx ’ ayasmante pucchami: Kacci ’ttha 
parisuddha? Dutiyam’pipucchami: Kac¬ 
ci’ttha parisuddha? Tatiyam’pipucchami: 
Kacci’ttha parisuddha? Pcirisuddhettha- 
yasmanto, tasmd tunhT. Evametaij dhara- 
yami. 

Sahghadisesuddeso tatiyo 


[4. Die "Unbestimmten" RegelverstoBe] 


[4. Aniyata-dhamma] 


Ehrwiirdige, nun kommen die zwei "Unbestimmten" 
( Aniyatd ) RegelverstoBe zur Rezitation. 


I me kho pan’ ayasmanto, dve aniyata 
dhammd uddesatj dgacchanti. 


1. Welcher Monch auch immer heimlich mit einer Frau - er 
mit ihr alleine-an einem verborgenen und {fur Geschlechts- 
verkehr} geeigneten Platz zusammensitzt und eine Laienan- 
hangerin, deren Rede glaubwiirdig ist, eben diesen [Monch] 
sieht und des einen oder anderen der drei RegelverstoBe be- 
schuldigt, entweder des "zu Fall bringenden" oder des "an¬ 
fanglichen und folgenden Zusammentretens des Ordens" 
oder der "Siihne" und dieser Monch zugibt, daB er [dort] 
saB, der soil entsprechend dem einen oder anderen der drei 
RegelverstoBe behandelt werden, entweder entsprechend 
dem des "zu Fall bringenden" oder dem des "anfanglichen 
und folgenden Zusammentretens des Ordens" oder dem der 
"Siihne" oder der Monch soil entsprechend dem Regelver- 


l.Yo pana bhikkhu matugbmena saddhiij 
eko ekayci ralxo paticchanne asane, alatj- 
kammaniye, nisajjatj kappeyya, tamenatj 
saddheyyavacasa updsikd disva tinncuj 
dhammanarj ahhatarena vadeyya, paraji- 
kena va sahghbdisesena va pdcittiyena va, 
nisajjatj bhikkhu patijanamano, tinnatj 
dhammbnat] ahhatarena kdretabbo, para- 
jikena va sahghbdisesena va pdcittiyena 
va. Yena va sa saddheyyavacasa updsikd 
vadeyya, tena so bhikkhu kdretabbo. Ayatj 
dhammo aniyato. 



stoB behandelt werden, dessen diese Laienanhangerin, deren 
Rede glaubwurdig ist, ihn beschuldigt. Dieser RegelverstoB 
ist 'unbestimmt'. 


2. Es kann jedoch sein, daB der Platz nicht verborgen und 
{fur Geschlechtsverkehr} geeignet ist, daB er aber dazu ge- 
eignet ist, die Frau mit unanstandigen Worten zu umwerben. 
Welcher Monch auch immer an einem solchen Platz heim- 
lich mit einer Frau - er mit ihr alleine - zusaimnensitzt und 
eine Laienanhangerin, deren Rede glaubwurdig ist, eben 
diesen [Monch] sieht und des einen oder anderen der zwei 
RegelverstoBe beschuldigt, entweder des "anfanglichen und 
folgenden Zusammentretens des Ordens" oder der "Suhne" 
und dieser Monch zugibt, daB er [dort] saB, der soil ent- 
sprechend dem einen oder anderen der zwei RegelverstoBe 
behandelt werden, entweder entsprechend dem des "anfang¬ 
lichen und folgenden Zusammentretens des Ordens" oder 
dem der "Suhne" oder der Monch soil entsprechend dem 
RegelverstoB behandelt werden, dessen diese Faienanhang¬ 
erin, deren Rede glaubwurdig ist, ihm beschuldigt. Auch 
dieser RegelverstoB ist 'unbestimmt'. 

2. Na h’eva kho pana paticchannay asa- 
nay hoti, ndlaykammaniyay, alcinca kho 
hoti matugamcu) dutthulldhi vacahi obhd- 
sitwj. Yo pana bhikkhu tathdrupe asane 
mdtugamena saddhiy eko ekdya raho ni- 
sajjaij kappeyya, tamenatj saddheyyavaca- 
sa updsikd disvd dvinnay dhammanay ah- 
natarena vadeyya, sahghadisesena va pd- 
cittiyena va, nisajjatj bhikkhu patijdnamd- 
no dvinnay dhammanay annatarena kdre- 
tabbo, sahghadisesena va pdcittiyena va. 
Yena va sa saddheyyavacasa updsikd va¬ 
deyya tena so bhikkhu kdretabbo. Ayam’- 
pi dhammo aniyato. 

Ehrwiirdige, die zwei "Unbestimmten" RegelverstoBe sind 
rezitiert worden. 

Uddittha kho, ayasmanto, dve aniyata 
dhamma. 

[Ausrufungsfrage] 

Hier nun frage ich die Ehrwiirdigen: Sind Sie hierin rein? 

Zum zweiten Male frage ich: Sind Sie hierin rein? 

Zum dritten Male frage ich: Sind Sie hierin rein? 

Die Ehrwiirdigen sind hierin rein, deshalb schweigen sie. 

So fasse ich es auf. 

[Anusavanay\ 

Tatth'ayasmantepucchami: Kacci’ttha 
parisuddha? Dutiyam'pi pucchami: Kac¬ 
ci’ttha parisuddha? Tatiyam’pipucchami: 
Kacci’ttha parisuddha? Parisuddhettha- 
yasmanto, tasma tunhT. Evametay dhdra- 
ydrni. 

"Unbestimmt": die vierte Rezitation 

Aniyatuddeso catuttho 

[5. RegelverstoBe des "Aushandigens 
und der Suhne"] 

[5. Nissaggiya pacittiya-dhamma] 

Ehrwiirdige, nun kommen die 30 RegelverstoBe des "Aus¬ 
handigens und der Siihne" (Nissaggiyd Pacittiya) zur Rezi¬ 
tation. 

fine kho pan’ayasmanto, tiysa nissaggiyd 
pacittiya dhamma uddesay agacchanti. 

1. Wenn das Gewand eines Monches fertiggestellt 62 ist und 
die Kathinaprivilegien 63 aufgehoben sind, darf er ein Extra- 
gewand 64 fiir hochstens zehn Tage behalten. Uberschreitet 
er diese [Frist], muB er [das Extragewand] aushandigen 65 
und dafiir siihnen 66 . 

1. NitthitacTvarasmiy bhikkhund ubbhata- 
smiy kathine, dasdhaparamay atirekaci- 
varay dharetabbay. Tay atikkdmayato, 
nissaggiyay pdcittiyay. 

2. Wenn das Gewand eines Monches fertiggestellt ist und 
die Kathinaprivilegien aufgehoben sind und dieser Monch 
auch nur eine Nacht von [einem seiner] drei Gewander ab- 
wesend ist, dann muB er [dasGewand] aushandigen und 
dafiir siihnen - es sei denn, die Monche geben ihm die 
Berechtigung [davon abwesend zu sein.] 

2. NitthitacTvarasmiy bhikkhund ubbhata- 
smiy kathine, ekarattam'pi ce bhikkhu ti- 
civarena vippavaseyya, ahhatra bhikkhu- 
sammutiya, nissaggiyay pdcittiyay. 



3. Wenn das Gewand eines Monches fertiggestellt ist und 
die Kathinaprivilegien aufgehoben sind und eben diesem 
Monch auBerhalb der (Gewand-) Zeit 67 Gewandstoff zu- 
kommt, dann kann ihn dieser Monch, sofern er das wiinscht, 
entgegennehmen. Hat er ihn entgegengenommen, soil er ihn 
allereiligst verarbeiten. Wenn er nicht ausreichend [fur ein 
Gewand] ist, kann dieser Monch diesen Gewandstoff, falls 
Aussicht besteht das Fehlende zu vervollstandigen, fur 
hochstens einen Monat beiseite legen. Selbst wenn die Aus¬ 
sicht besteht [das Fehlende zu vervollstandigen], legt er 
ihn fiber diese [Frist] hinaus beiseite, muB er ihn 
aushandigen und dafiir siihnen. 

4. Welcher Monch auch immer von einer Nonne, mit der er 
nicht verwandt ist, sein gebrauchtes Gewand waschen, farb- 
en, oder schlagen laBt, muB es aushandigen und dafiir siihn- 
en. 

5. Welcher Monch auch immer von der Hand einer Nonne, 
mit der er nicht verwandt ist, ein Gewand entgegennimmt, 
auBer zum Tausch, muB es aushandigen und dafiir siihnen. 

6. Welcher Monch auch immer einen Haushalter oder eine 
Haushalterin, mit dem/ der er nicht verwandt ist, um ein Ge¬ 
wand bittet 68 , auBer bei der richtigen Gelegenlieit, 69 muB es 
aushandigen und dafiir siihnen. Hier ist die richtige Geleg- 
enheit: Der Monch ist seiner {zwei oder drei} Gewander be- 
raubt worden oder sie sind zerstort worden. Dies ist hier die 
richtige Gelegenheit. 

7. Wenn ein Haushalter oder eine Haushalterin eben diesen 
Monch, mit dem er/ sie nicht verwandt ist, einladt, so viele 
Gewander zu nehmen wie er mochte,dann soil dieser Monch 
hochstens [Stoff fur] ein Unter- und/ oder ein Obergewand 
annehmen. Nimmt er mehr als diese/s an, muB er [die zuviel 
angenommenen Gewander] aushandigen und dafiir siihnen. 

8. Es kann sein, daB ein Haushalter oder eine Haushalterin 
speziell fur einen Monch, mit dem er/sie nicht verwandt ist, 
das Geld 70 fiir ein Gewand bereitstellt [in der Absicht]: "Mit 
diesem Geld fiir ein Gewand, werde ich ein Gewand kaufen 
und den Monch namens Soundso damit bekleiden. 71 "Wenn 
dieser Monch, ohne vorher dazu eingeladen worden zu sein, 
cius dem Wunsch heraus, ein besonders gutes Gewand 12 zu 
erhalten, dorthin geht und auf diese Weise, betreffend des 
Gewandes Anordnungen trifft: 73 "Es ware wirklich sehr gut, 
mein Herr, wenn Sie mit diesem Geld fiir ein Gewand solch 
eine Art von Gewand kaufen und mich damit bekleiden!" - 
dann muB er es aushandigen und dafiir siihnen. 

9. Es kann sein, daB zwei Haushalter oder Haushalterinnen, 
jeder fiir sich, speziell fiir einen Monch, mit dem sie nicht 
verwandt sind, Geld 70 fiir Gewander bereitstellen [in der Ab¬ 
sicht]: "Mit diesem Geld fiir Gewander, das jeder fiir sich 


3. NitthitacTvarasmit] bhikkhund ubbhata- 
smiij kathine, bhikkhuno pan’eva akdlacT- 
vararj uppajjeyya, dkankhamdnena bhik- 
khund patiggahetabbatj. Patiggahet\>a 
khippam’eva kdretabbaij. No c’assa pctri- 
puri, mdsaparamarj tena bhikkhund taij 
cTvaratj nikkhipitabbatj, unassa paripuri- 
yd satiya paccasaya. Tato ce uttarit] nik- 
khipeyya, satiya’pi paccasaya, nissaggi- 
yatj pacittiyatj. 


4. Yo pana bhikkhu anndtikdya bhikkhuni- 
niya purdnacTvaratj dhovapeyya va rcijd- 
peyya va dkotdpeyya va, nissaggiyatj pdt- 
cittiyatj. 

5. Yo pana bhikkhu anndtikdya bhikkhuni- 
ya hatthato cTvaratj patigganheyya, ahha- 
tra pdrivattaka, nissaggiyatj pacittiyatj. 

6. Yo pana bhikkhu ahhatakarj gahapatiij 
va gahapatdniij va cTvaratj vihhdpeyya, 
annatra samaya, nissaggiyatj pacittiyatj. 
Tatthayarj samayo: AcchinnacTvaro va 
hoti bhikkhu natthacTvaro va. Ayatj tattha 
samayo. 

7. Tahce ahnatako gahapciti va gahapata- 
m va bahiihi civarehi abhihatthuij pava- 
reyya, santaruttaraparamarj tena bhikkhu¬ 
nd tato cTvaratj saditabbatj. Tato ce utta- 
ritj sadiyeyya, nissaggiyatj pacittiyatj. 


8. Bhikkhwj pan’eva uddissa ahhdtakassa 
gahapatissa va gahapataniya va cTvarace- 
tdpannatj upakkhataij hoti: “Imina cTva- 
racetapannena cTvaratj cetdpetvd itthan- 
namatj bhikkhutj cTvarena acchadessa- 
mT”ti. Tatra ce so bhikkhu, pubbe appava- 
rito upasahkamitva cTvctre vikappcitj dpaj- 
jeyya: “Sddhu vata map, ayasmd, imina 
cTvaracetdpannena evarupatj va evarupatj 
va cTvaratj cetdpetvd acchadehV’ti, kalya- 
nakamyataij upadaya, nissaggiyatj pdcitti- 
yatj. 

9. Bhikkhutj pan ’eva uddissa ubhinnatj ah- 
ndtakanat] gahapatTnaij va gahapatdnTnatj 
va paccekacTvaracetapanndni upakkhatd- 
ni honti: “Imehi mayatj paccekactvara- 


BJ hat paccekacivaracetapanna upakkhata, was auch grammatikalisch korrekt ist. 









bereitgestellt hat, werden wir, jeder fur sich, Gewander kauf- 
en und den Monch namens Soundso damit bekleiden. "Wenn 
dieser Monch, ohne vorher dazu eingeladen worden zu sein, 
aus dem Wunsch heraus, ein besonders gutes Gewand zu er- 
halten, dorthin geht und auf diese Weise, betreffend des Ge- 
wandes Anordnungen trifft: "Es ware wirklich sehr gut, 
meine Herren, wenn Sie mit diesem Geld fur Gewander, das 
jeder fur sich bereitgestellt hat, solch eine Art von Gewand 
kaufen und eben Sie beide mich mit einem einzigen [Ge¬ 
wand] bekleiden!" - dann muB er es aushandigen und dafur 
siihnen. 


cetapannehi paccekacivardni cetapetx’d 
itthannamaij bhikkhurj civarehi acchddes- 
sdmd”ti. Tatra ce so bhikkhu, pubbe ap- 
pcivarito upasankamitva cTvare vikappatj 
apajjeyya: “Sadhu vata map, ayasmanto, 
imehi paccekacTvaracetdpannehi evaru- 
patj va evarupaj va civaratj cetdpeh’a ac- 
chadetha, ubho’va santa ekena”ti, kalya- 
nakamyataij upadaya, nissaggiyaij pdcit- 
tiyatj. 


10. Es kann sein, daB ein Konig oder ein Regierungsange- 
stellter oder ein Brahmane [Geistlicher] oder ein Haushalter 
speziell fur einen Monch das Geld 70 fur ein Gewand sendet, 
indem er einen Boten beauftragt: "Kaufe mit diesem Geld 
ein Gewand und bekleide den Monch namens Soundso 
damit." Falls dieser Bot an diesen Monch herantritt und ihn 
so anspricht: "Ehrwurdiger Herr! Dieses Geld fur ein Ge¬ 
wand ist speziell fur den Ehrwiirdigen gebracht worden. 
Moge der Ehrwiirdige dieses Geld entgegen-nehmen!" - 
dann soil dieser Bote von diesem Monch so angesprochen 
werden: "Freund 74 , wir [Monche] nehmen kein Geld ent- 
gegen. Wir nehmen nur das Gewand entgegen und das nur, 
wenn die Zeit dazu passend ist, 75 und nur eines, das zulassig 
ist. 76 " Wenn dieser Bote diesen Monch fragt: "Hat der Ehr- 
wiirdige einen Heifer? 77 " - o Monche, dieser Monch soil, 
sofem er ein Gewand benotigt, auf diese Weise einen Klos- 
terwarter oder einen Lainenanhanger als Heifer benennen: 
"Freund! Dieser ist der Heifer der Monche." 78 Wenn der 
Bote den Heifer angewiesen hat, an den Monch herantritt 
und ihn anspricht: "Ehrwurdiger Herr! Ich habe den Heifer, 
den der Ehrwiirdige benannt hat, angewiesen. Moge der 
Ehrwiirdige, wenn die Zeit dazu passend ist, an ihn heran- 
treten, er wird Euch mit einem Gewand bekleiden!" - dann, 
o Monche, soli dieser Monch, wenn er ein Gewand benot¬ 
igt, an den Heifer herantreten und ihn zwei oder dreimal 
nachdriicklich 70 auf diese Weise erinnern: "Freund! Ich 
brauche ein Gewand". 80 Besorgt der [Heifer] ein Gewand, 
nachdem er zwei oder dreimal nachdriicklich erinnert wurde, 
so ist es gut. Wenn er es nicht besorgt, kann dieser [Monch] 
vier-, fiinf-, hochstens sechsmal {an den Heifer herantreten 
und} schweigend beiseite stehen bleiben, um darauf hinzu- 
weisen. Bleibt er vier-, fiinf-, hochstens sechsmal schweig¬ 
end beiseite stehen, um darauf hinzuweisen, und der Heifer 
besorgt das Gewand, so ist es gut. Wenn er sich ofter als das 
bemiiht und der [Heifer] das Gewand besorgt, muB der 
[Monch] es aushandigen und dafur siihnen. Wenn der [Heif¬ 
er] es nicht besorgt, soil der [Monch] entweder selbst dort¬ 
hin gehen,von woher ihmdas Geld fur das Gewand gebracht 
worden ist, oder einen Boten senden [mit der Nachricht]: 
"Das Geld fur ein Gewand, das Ihr, meine Herren, speziell 
fur einen Monch gesandt habt, hat gar keinen Nutzen fur 
diesen Monch gehabt. Holt Euch, meine Herren, was Euer 


10. Bhikkhutj pan’eva uddissci raja va ra- 
jabhoggo va brdhmano va gahapatiko va 
diitena civaracetdpannaij pahineyya: “Im- 
ina civaracetdpannena civaratj cetdpelvd 
itthannamaij bhikkhutj civarena acchade- 
hp’ti. So ce duto taij bhikkhutj upasatika- 
mitva evatj vadeyya: “Idatj kho, bhante, 
ayasmantarj uddissa cTvaracetapannatj 
abhatarj. Patiganhdtu ayasmd civaracetd- 
pannan ”ti. Tena bhikkhuna so ditto evam- 
assa vacaniyo: “Na kho mayatj, avuso, ci- 
varacetapannaj patiganhama, civarahca 
kho mayatj patiganhama kdlena kappi- 
yan”ti. So ce ditto taij bhikkhutj evatj va¬ 
deyya: “Atthi pan’ayasmato koci veyya- 
vaccakaro?”ti, civaratthikena, bhikkhave, 
bhikkhuna veyyavaccakaro niddisitabbo, 
ardmiko va upasako va: “Eso kho, avuso, 
bhikkhunatj veyyavaccakaro”ti. So ce dit¬ 
to tarj veyyavaccakaratj sahhdpetvd, tatj 
bhikkhutj upasankamitva evatj vadeyya: 
“Yatj kho, bhante, ayasmd veyydvaccaka- 
ratj niddisi, sanhatto so maya. Upasahka- 
matu ayasmd kdlena civarena, tatj accha- 
dessatf’ti. Civaratthikena, bhikkhave, 
bhikkhuna veyyavaccakaro upasahkami- 
tva dvattikkhattuj codetabbo saretabbo: 
“Attho me, avuso, civarena”ti. Dvattik- 
khatturj codayamano sdrayamdno tatj ci¬ 
varatj abhinipphadeyya, icc’etaij kusalatj. 
No ce abhinipphadeyya, catukkhattutj, 
pahcakkhatturj, chakkhattutj paramatj tun- 
hibhiitena uddissa thdtabbarj. Catukkhat¬ 
tutj, pahcakkhattuij, chakkhattutj paramatj 
tunhibhiito uddissa tittliamdno tatj civa¬ 
ratj abhinipphadeyya, icc’etatj kusalatj. 
Tato ce uttariij vayamamdno tatj civaratj 
abhinipphadeyya, nissaggiyaij pacittiyaij. 
No ce abhinipphadeyya, yat’assa civara- 
cetdpannarj abhatarj tattha sdmatj va gan- 



eigen ist. Moge was Euer eigen ist nicht verloren gehen." 
Dies ist die hier einzuhaltende Handlungsweise. 61 


Das Gewand: der erste Abschnitt 


tabbap duto va pahetabbo: “Ycuj kho tum- 
he, ayasmanto, bhikkhutj uddissa cTvarci- 
cetdpannap pahinittha, na tap tassa bhik- 
khuno kind atthaij anubhoti. Yunjant’aya- 
smanto, sakarj. Md vo sakatj vinassa” ti. 
Ayap tatdici samici. 

Civaravaggo pathamo 


11. Welcher Monch auch iminer sich eine mit Seide ver- 
mischte Filz (-decke/ -matte) 81 anfertigen laBt 82 , muB sie 
aushandigen und dafiir suhnen. 

12. Welcher Monch auch immer sich eine Filz (decke/ - 
matte) aus reiner schwarzer Ziegenwolle 83 anfertigen laBt, 
muB sie aushandigen und dafiir suhnen. 

13. Ein Monch, der sich eine neue Filz ( decke/-matte) an¬ 
fertigen laBt, soil zwei Teile reine schwarze Ziegenwolle 
nehmen, einen dritten [Teil] weiBe, und einen vierten loh- 
farbene (braungelbe) 84 . Nimmt ein Monch nicht zwei Teile 
reine schwarze Ziegenwolle, einen dritten [Teil] weiBe und 
einen vierten lohfarbene und laBt sich eine neue Filz ( decke 
/-matte) anfertigen, muB er sie aushandigen und dafiir 
suhnen. 

14. Ein Monch, der sich eine neue Filz (-decke/ matte) an¬ 
fertigen lieB, darf diese fur sechs Jahre behalten.Unabhangig 
davon, ob er diese ablegt oder nicht, wenn er sich nach 
weniger als sechs Jahren eine andere, neue Filz (-decke/ - 
matte) anfertigen laBt, muB er sie aushandigen und dafiir 
suhnen - es sei denn, die Monche geben ihm die Berechtig- 
ung [eine neue anzufertigen.] 

15. Ein Monch, der sich einen Filz zum Sitzen anfertigen 
laBt, soli von der Seite eines alten Filzes eine Sugataspanne 
nehmen, um ihn [den Neuen] unansehnlich zu machen. 
Nimmt ein Monch keine Sugataspanne von der Seite eines 
alten Filzes und laBt sich einen neuen Filz anfertigen, muB 
er ihn aushandigen und dafiir suhnen. 


16. Falls einem Monch, der auf einer FandstraBe entlang 
geht, Ziegenwolle zukommt, kann sie dieser Monch, sofern 
er das wiinscht, entgegennehmen. Hat er sie entgegenge- 
nommen, soli er sie, wenn kein Trager zur Verfugung steht, 
hochstens fur drei Yojanas eigenliandig tragen. Wenn er sie, 
selbst wenn kein Trager zur Verfugung steht, mehr als drei 
Yojanas tragt, muB er sie aushandigen und dafiir suhnen. 


11. To pana bhikkhu kosiyamissakarj san¬ 
thatap kdrdpeyya, nissaggiyaij pdeittiyap. 

12. To pana bhikkhu suddhakalakanap 
elakalomanatj santhatap kdrdpeyya, nis¬ 
saggiyaij pddttiyaij. 

13. Navap pana bhikkhuna santhatap kd- 
rayamanena, dve bhdga suddhakalakanatj 
elakalomanatj addtabba, tatiyap odata- 
natj, catutthaij gocariydnatj. Anada ce 
bhikkhu dve bhdge suddhakalakanatj ela- 
kalomanarj, tatiyaij odbtanap, catutthap 
gocariydnatj, navap santhatap kdrdpeyya, 
nissaggiyaij pdeittiyap. 

14. Navap pana bhikkhuna santhatap kd- 
rdpetx’a, chabbassdni dhdretabbap. Orena 
ce channap vassanap tap santhatap vis- 
sajjetva va avissajjetva va, cihhap navap 
santhatap kdrdpeyya, ahhatra bhikkhu- 
sammutiya, nissaggiyaij pdeittiyap. 


15. NisTdanasanthatap pana bhikkhuna 
kdrayamdnena puranasanthatassa sama- 
nta sugatavidatthi addtabba, dubbannakci- 
rcinaya. Anada ce bhikkhu puranasantha- 
tassa samanta sugatavidatthip navap ni- 
sTdanasanthatap kdrdpeyya, nissaggiyaij 
pdeittiyap. 

16. Bhikkhuno pan’eva addhanamagga- 
patipannassa elakalomdni uppajjeyyup, 
akahkhamdnena bhikkhuna patiggahetab- 
bdni. Patiggahetva tiyojanaparamap sa- 
hatthd haritabbdni, asante hdrake. Tato 
ce uttarip hareyya, asante’pi hdrake, nis¬ 
saggiyaij pdeittiyap. 


17. Welcher Monch auch immer von einer Nonne, mit der er 
nicht verwandt ist, Ziegenwolle waschen, farben, oder ent- 
wirren [kardieren] laBt, muB er sie aushandigen und dafiir 
suhnen. 


17. To pana bhikkhu ahhatikhya bhikkhu- 
niya elakalomdni dhovdpeyya va rajdpey- 
ya va vijatapeyya va, nissaggiyaij pdeitti¬ 
yap. 



18. Welcher Monch auch immer Gold oder Silber [Geld] 8 ^ 
nimmt, den Empfang veranlaBt 86 oder hinterlegtes an- 
nimmt 87 , muB es aushandigen und dafiir siihnen. 


19. Welcher Monch auch immer mit Geld ( rupiya ) 88 ver- 
schiedene Waren 89 erwirbt, muB [das Erworbene] aushandig¬ 
en und dafiir siihnen. 


18. Yo pana bhikkhu jataruparajataij ug- 
ganheyya va ugganhdpeyya va upcmik- 
khittaj va sadiyeyya, nissaggiyaij pdcitti- 

yarj. 

19. Yo pana bhikkhu ndnappakdrakaij ru- 
piyasarjvohdray samdpajjeyya, nissaggi¬ 
yaij pacittiyaij. 


20. Welcher Monch auch immer mit verschiedenen Giitern 90 
Tauschhandel treibt, 91 muB sie aushandigen und dafiir siihn- 
en. 


20. Yo pana bhikkhu ndnappakdrakaij ka- 
yavikkayaij samdpajjeyya, nissaggiyaij pa- 
cittiyaij. 


Die Seide: der zweite Abschnitt 


Kosiyavaggo dutiyo 


21. Eine Extraschale darf man fur hochstens zehn Tage be- 
halten. Uberschreitet man diese [Frist], muB man [die Extra¬ 
schale] aushandigen und dafiir siihnen. 

22. Welcher Monch auch immer eine Schale mit weniger als 
fiinf Ausbesserungen gegen eine neue Schale auswechselt 92 , 
muB sie aushandigen und dafiir siihnen. Dieser Monch soil 
diese [neue] Schale einer Gruppe von Monchen aushandigen 
und jene Schale, die in dieser Gruppe von Monchen am 
Ende iibrig bleibt 93 , soli diesem Monch gegeben werden 
[mit der Ermahnung]: "O Monch, dies ist ihre Schale und 
Sie miissen sie behalten, bis sie zerbrochen ist." Dies ist die 
hier einzuhaltende Elandlungsweise. 61 

23. Es gibt solche Heilmittel, die kranke Monche einnehmen 
diirfen, nahmlich: Butterol (Ghi), Butter, 01, Elonig, 
Melasse. Wenn man diese [Heilmittel] entgegengenommen 
hat, darf man sie fiir hochstens sieben Tage 94 aufbewahren 93 
und benutzen. Uberschreitet man diese [Frist], muB man 
[diese Heilmittel] aushandigen und dafiir siihnen. 


24. Ein Monch kann sich im letzten Monat des Sommers 96 
nach einem Badegewand fiir die Regenzeit 97 umsehen. Hat 
er es im letzten halben Monat des Sommers 96 angefertigt, 
kann er es anziehen. Falls er sich vor dem letzten Monat des 
Sommers nach einem Badegewand fiir die Regenzeit umsieht 
[oder] falls er es vor dem letzten halben Monat des Sommers 
anfertigt und es anzieht, muB er es aushandigen und dafiir 
siihnen. 


21. Dasahciparamaij atirekapatto dhdre- 
tabbo. Taij atikkdmayato, nissaggiyaij pa- 
cittiyaij. 

22. Yo pana bhikkhu unapahcabandhane- 
na pattena ahhaij navaij pattaij cetapeyya, 
nissaggiyaij pacittiyaij. Tena bhikkhuna 
so patto bhikkhuparisaya nissajjitabbo. Yo 
ca tassa bhikkhuparisaya pattapariyanto 
so tassa bhikkhuno padatabbo: “Ayarj te, 
bhikkhu, patto yava bhedanaya dharetab- 
bo ”ti. Ayaij tattha sdmTci. 


23. Ydni kho pana tani gildndnaij bhik- 
khunaij patisayaniyani bhesajjdni, seyya- 
thTdaij: Sappi, navamtaij, telaij, madhu, 
phdnitaij. Tani patiggahetva, sattdhcipa- 
ramaij sannidhikarakaij paribhuhjitabbd- 
ni. Taij atikkdmayato, nissaggiyaij pacitti- 
yaij. 

24. Maso seso gimhdnan’ti bhikkhuna 
vassikasatikacTvaraij pariyesitabbaij. Ad- 
dhamaso seso gimhdnan’ti kaivdt nivase- 
tabbaij. Orena ce maso seso gimhdnan’ti 
vassikasatikacTvaraij pariyeseyya oren ’ 
addhamaso seso gimhdnan’ti katx’d niva- 
seyya, nissaggiyaij pacittiyaij. 


25. Welcher Monch auch immer einem Monch personlich 
ein Gewand gibt und es ihm zornig und verstimmt [wieder] 
abnimmt oder abnehmen laBt, 98 muB es aushandigen und 
dafiir siihnen. 


25. Yo pana bhikkhu bhikkhussa sdinaij 
cTvaraij datva kupito, anattamano acchin- 
deyya va acchinddpeyya va, nissaggiyaij 
pacittiyaij. 


26. Welcher Monch auch immer personlich um Faden 
bittet 68 und sich von Webern daraus ein Gewand weben laBt, 
muB es aushandigen und dafiir siihnen. 


26. Yo pana bhikkhu samaij suttaij vihhd- 
pet\>a tantavayehi cTvaraij vdyapeyya, nis¬ 
saggiyaij pacittiyaij. 



27. Es kann sein, daB ein Haushalter oder eine Haushalterin 
speziell fur einen Monch, mit dem er/ sie nicht verwandt ist, 
von Webern ein Gewand weben laBt. Wenn dieser Monch, 
ohne vorher dazu eingeladen worden zu sein, zu den Webern 
geht und auf diese Weise, betreffend des Gewandes Anordn- 
ungen trifft 73 :"Freunde! Dieses Gewand wird speziell fur 
mich gewebt. Macht es lang, breit und dicht. Webt es gut 
und die Faden gut gestreckt, gerade geglattet und gut gezog- 
en und gut gebiirstet. Vielleicht werden wir den Herren da- 
fur eine Kleinigkeit zukommen lassen!" - und nachdem 
dieser Monch auf diese Weise gesprochen hat, [den Web¬ 
ern] eine Kleinigkeit zukommen laBt, wenn auch nur ein 
wenig Brockenspeise, muB er [das Gewand] aushandigen 
und dafur siihnen. 

28. Zehn Tage vor dem "Dreimonats-Kattikavollmond" 99 
mag einem Monch ein Gewand, das aus einem dringendem 
AnlaB heraus gespendet wird, 100 zukommen. Der Monch, 
der diesen dringenden AnlaB erkennt, soli es entgegennehm- 
en. Hat er es entgegengenommen, kann er es bis zur Geleg- 
enheit de Gewandzeit 101 beiseite legen. Wenn er es langer 
als diese [Frist] beiseite legt, muB er es aushandigen und 
datur siihnen. 


27. Bhikkluirj pan’eva uddissa ahhatako 
gahapati va gahapatam va tantavayehi 
ctvarap vaydpeyya. Tatra ce so bhikkhu 
pubbe appavarito tantavdye upasahkami- 
tva cTvare vikappatj dpajjeyya: “Idaij kho, 
dvuso, cTvaratj map uddissa vTyati. Aya- 
tanca karotha, vitthatanca, appitanca. Su- 
vTtahca, suppavayitahca, suvilekhitahca, 
suvitacchitanca karotha. App’eva ndma 
may am'pi dyasmantdnat] kihcimattap an- 
upadajjeyydma” ti. Evahca so bhikkhu va- 
tva kihcimattap anupadajjeyya, antamaso 
pindaphtamattam 'pi, nissaggiycip pdcitti- 
yap. 

28. Dasahcinagatap kattikatemdsikapun- 
namap, bhikkhunopan’eva accekacivarap 
uppajjeyya. Accekap mahhamdnena bhik- 
khund patiggahetabbap. Patiggahetva ya- 
va civarakalasamayap nikkhipitabbap. 
Tato ce uttcirip nikkhipeyya, nissaggiyap 
pacittiyap. 


29. Es gibt solche Waldlagerstatten, die als gefahrlich und 
furchterregend bekannt sind. Nachdem man die friihe Regen- 
zeitklausur absolviert hat {upavassap), kann ein Monch, der 
in solch einer Fagerstatte wohnt, bis zum Kattikavollmond" 
eines seiner drei Gewander in einer bewohnten Gegend bei¬ 
seite legen, sofern er dies so wiinscht. Gibt es nun fur diesen 
Monch einen Grand, von jenem Gewand abwesend zu sein, 
so soil er fur hochstens sechs Nachte davon abwesend 
sein 102 . Wenn er langer als diese [Frist] abwesend ist, muB 
er es aushandigen und dafur siihnen - es sei denn, die 
Monche geben ihm die Berechtigung dazu. 


30. Welcher Monch auch immer wissentlich eine dem Orden 
zugedachte Gabe 1<b sich selbst aneignet, muB diese aushand¬ 
igen und dafur siihnen. 


29. Upavassap kho pana kattikapunnamap, 
ydni kho pana tani drahhakhni sendsand- 
ni sasahkasammatani, sappatibhayani, ta- 
thdrupesu bhikkhu senasanesu viharanto 
dkankhamdno tinnap civardnap cihhata- 
rap cTvarap antaraghare nikkhipeyya. Si- 
ya ca tassa bhikkhuno kocideva paccayo 
tena civarena vippavasaya, chdrattapara- 
map tena bhikkhuno tena civarena vippa- 
vasitabbap. Tato ce uttarip vippavaseyya, 
ahhatra bhikkhusammutiyd, nissaggiyap 
pacittiyap. 

30. Yo pana bhikkhu jdnap sahghikap la- 
bhap parinatap attano parinameyya, nis¬ 
saggiyap pacittiyap. 


Die Schale: der dritte Abschnitt 


Pattavaggo tatiyo 


Ehrwiirdige, die 30 RegelverstoBe "das Aushandigen und 
die Siihne" betreffend sind rezitiert worden. 


Uddittha kho, ayasmanto, tipsa nissaggi- 
yd pacittiya dhamma. 


[Ausrufungsfrage] 

Hier nun frage ich die Ehrwiirdigen: Sind sie hierin rein? 
Zum zweiten Male frage ich: Sind sie hierin rein? 

Zum dritten Male frage ich: Sind Sie hierin rein? 

Die Ehrwiirdigen sind hierin rein, deshalb schweigen sie. 
So fasse ich es auf. 


[Anusavanap] 

Tatth’dyasmante pucchdmi: Kacci’ttha 
parisuddha? Dutiyam’pi pucchdmi: Kac¬ 
ci’ttha parisuddha? Tatiyam’pipucchdmi: 
Kacci’ttha parisuddha? Parisuddhettha- 
yasmanto, tasmd tunhT. Evametap dhara- 
ydmi. 


Die dreiliig RegelverstoBe "das Aushandigen und die 
Siihne"betreffend sind beendet 


Tipsa nissaggiya pacittiya dhamma nitthita 



[6. RegelverstoBe "die Siihne" betreffend] 

[6. Pacittiya-dhamma] 

Ehrwfirdige, nun kommen die 92 RegelverstoBe "die Siihne" 

( Pacittiya ) betreffend zur Rezitation. 

line khopan’ ayasmanto, dvenavutipacit- 
tiya dhamma uddesatj agacchanti. 

1. BewuBte Ffige 104 muB gesiihnt werden. 

1. Sampajanamusavade, pacittiyaij. 

2. Abfallige Rede 105 muB gesiihnt werden. 

2. Omasavade, pacittiyaij. 

3. Zwischentragerei 106 unter Monchen muB gesiihnt werden. 

3. Bhikkhupesuhhe, pacittiyaij. 

4. Welcher Monch auch iminer eine nicht-hochordinierte 
Person rezitieren lehrt, indem er eine Lehrrede in Zeilen 
einteilt 107 und {gemeinsam mit ihr} rezitiert, muB dafiir 
siihnen. 

4. Yo pana bhikkhu anupasampannatj pa- 
daso dhammat) vaceyya, pacittiyaij. 

5. Welcher Monch auch immer sich mit einer nicht-hoch- 
ordinierten Person mehr als zwei oder drei Nachte {in der- 
selben Unterkunft} 108 zusammen niederlegt, muB dafiir 
siihnen. 

5. Yo pana bhikkhu anupasampannena 
uttariij dircittcitirattaij scihaseyyaij kappey- 
ya, pacittiyaij. 

6. Welcher Monch auch immer sich mit einer Frau {in der- 
selben Unterkunft} 108 zusammen niederlegt, muB dafiir 
siihnen. 

6. Yo pana bhikkhu matugamena saha- 
seyyaij kappeyya, pacittiyaij. 

7. Welcher Monch auch immer einer Frau die Fehre mit 
mehr als fiinf oder sechs Worten vortragt, ohne daB ein ver- 
standiger Mann zugegen ist, muB dafiir siihnen. 

7. Yo pana bhikkhu matugamassa uttariij 
chappahcavacdhi dhammatj deseyya, aii- 
hatra vihhund purisaviggahena, pacitti¬ 
yaij. 

8. Welcher Monch auch immer eine nicht-hochordinierte 
Person fiber {seinen} fibermenschlichen Zustand 37 in Kennt- 
nis setzt, muB, wenn es der Wirklichkeit entspricht 109 , dafiir 
siihnen. 

8. Yo pana bhikkhu anupasampannassa 
uttarimanussadhammarj aroceyya, bhiita- 
smitj, pacittiyaij. 

9. Welcher Monch auch immer eine nicht-hochordinierte 

Person fiber eines Monches "moralisches Vergehen" 110 in 
Kenntnis setzt, muB dafiir siihnen - es sei denn, die Monche 
geben ihm die Berechtigung [sie in Kenntnis zu setzen.] 

9. Yo pana bhikkhu bhikkhussa dutthullaij 
apattirj anupasampannassa aroceyya, 
ahhatra bhikkhusammutiya, pacittiyaij. 

10. Welcher Monch auch immer in der Erde grabt oder 
graben laBt, muB dafiir siihnen. 

10. Yo pana bhikkhu pathavhj khaneyya 
vd khandpeyya va, pacittiyaij. 

Die Luge: der erste Abschnitt 

Musdvddavaggo pathamo 

11. Beschadigung von PHanzen 11 muB gesiihnt werden. 

11. Bhutagamapatavyataya, pacittiyaij. 

12. Ausfliichte suchen oder {durch Schweigen} Schwierig- 
keit machen 112 muB gesiihnt werden. 

12. Ahhavadake vihesake, pacittiyaij. 

13. Verleumdung oder destruktive Kritik muB gesiihnt 
werden. 113 

13. Ujjhapanake khiyanake, pacittiyaij. 

14. Welcher Monch auch immer ein dem Orden gehorendes 

Bett, Stuhl, Kissen oder Schemel 114 unter freiem Himmel 

14. Yo pana bhikkhu sahghikaij mahcaij 
vd pTthaij vd bhisiij vd kocchatj vd ajjh- 



ausbreitet oder ausbreiten laBt und,wenn er abreist, es weder 
wegraumt noch wegraumen laBt, oder weggeht, ohne 
jemanden zu informieren, [daB die Mobel nicht weggeraumt 
wurden], muB dafiir siihnen. 


15. Welcher Monch auch immer innerhalb einer dem Orden 
gehorenden Wohnstatte, Boden- und Bettzeug 115 ausbreitet 
oder ausbreiten laBt und,wenn er abreist, es weder wegraumt 
noch wegraumen laBt, oder weggeht, ohne jemanden zu 
informieren, [daB es nicht weggeraumt wurde], muB dafiir 
siihnen. 

16. Welcher Monch auch immer innerhalb einer dem Orden 
gehorenden Wohnstatte sein Lager so ausbreitet und sich 
darauf niederlegt, daB er einen vorher angekommenen 
Monch wissentlich stort [indem er denkt]: "Wem es zu eng 
ist, der wird weggehen!", muB, wenn er es aus eben diesem 
Grand tut und aus keinem anderen, dafiir siihnen. 

17. Welcher Monch auch immer zomig und verstimmt einen 
Monch aus einer dem Orden gehorenden Wohnstatte hinaus- 
wirft oder hinauswerfen laBt, muB dafiir siihnen. 

18. Welcher Monch auch immer sich innerhalb einer dem 
Orden gehorenden Wohnstatte, auf einem Bett oder Stuhl 
mit abnehmbaren FiiBen, die sich auf einer erhohten Platt- 
form befmden, hinsetzt oder hinlegt 116 , muB dafiir siihnen. 

19. Ein Monch, der eine groBe Wohnstatte 51 repariert 117 , 
darf nur rand um den Tiirrahmen, zur Tiirbefestigung und 
um die Fenster heram, [immer wieder] Mauerputz auftrag- 
en 118 . Auf das Dach kann er zwei oder drei Reihen Deck- 
material legen 119 , wahrend er nicht auf Pflanzungen 120 tritt. 
Wenn er mehr als dieses auflegt, selbst wenn er dabei nicht 
auf Pflanzungen tritt, muB er dafiir siihnen. 

20. Welcher Monch auch immer wissentlich Wasser mit 
lebenden Tierchen auf Gras oder Tonerde 121 ausgieBt oder 
ausgieBen laBt, muB dafiir siihnen. 

Die Pflanzen: der zweite Abschnitt 


okase santharitva vd santharapetva vd 
taij pakkamanto neva uddhareyya na 
uddharapeyya, andpucchd* vd gacchey- 
ya, pdcittiyarj. 

*BJ hat hier anapucchay, jedoch anapuccha in Pac. Nr. 46 & 
85, was eigentlich dort die korrekte Schreibweise ist. 


15. Yo pana bhikkhu saiighike vihdre sey- 
yarj santharitvd va santhardpetx’d va, tarj 
pakkamanto, neva uddhareyya na uddha¬ 
rapeyya, andpucchd va gaccheyya, pacit- 
tiyatj. 


16. Yo pana bhikkhu saiighike vihdre ja- 
natj pubbiipagataij bhikkhut] anupakhajja 
seyyaij kappeyya: ‘Yassa sambadho bha- 
vissati, so pakkamissatT’ti, etadeva pacca- 
yatj karitvdi anahhatj, pacittiyaij. 


17. Yo pana bhikkhu bhikkhuij kupito, an- 
attamano, sahghika vihara nikkaddheyya 
vd nikkaddhapeyya va, pacittiyaij. 

18. Yo pana bhikkhu saiighike vihdre upa- 
rivehasakutiya ahaccapadakaij mahcatj 
vd pTthaij vd sahasa abhinisTdeyya vd 
abhinipajjeya vd, pacittiyaij. 

19. Mahallakatj pana bhikkhuna vihdratj 
kdrayamdnena, yava dvarakosa aggalat- 
thapanaya, dlokasandhiparikammdya, 
dvatticchadanassa pariyayaij appaharite 
thitena adhitthatabbatj. Tato ce uttariij 
appaharite’pi thito adhitthaheyya, pdcit- 
tiyaij. 

20. Yo pana bhikkhu jdnatj sappdnakaij 
udakaij tinatj vd mattikaij vd sihceyya vd 
sihcdpeyya vd, pacittiyaij. 

Bhutagamavaggo dutiyo 


21. Welcher Monch auch immer die Nonnen belehrt, ohne 
dazu befugt zu sein, muB dafiir siihnen. 


21. Yo pana bhikkhu asammato bhikkhu- 
niyo ovadeyya, pacittiyaij. 


22. Selbst wenn ein Monch zur [Belehrang der Nonnen] 
befugt ist, belehrt er die Nonnen nach Sonnenuntergang, 
muB er dafiir siihnen. 


22. Sammato'pi ce bhikkhu atthahgate su- 
riye bhikkhuniyo ovadeyya, pacittiyaij. 


23. Welcher Monch auch immer ins Quartier der Nonnen 
geht und die Nonnen belehrt, auBer zur richtigen Gelegen- 
heit, muB dafiir siihnen. Hier ist die richtige Gelegenheit: 
Eine Nonne ist krank. Dies ist hier die richtige Gelegenheit. 


23. Yo pana bhikkhu bhikkhunupassayaij 
upasahkamitva bhikkhuniyo ovadeyya, 
ahhatra samaya, pacittiyaij. Tatthayarj 
samayo: Gildnd hoti bhikkhunl. Ayatj tat- 
tha samayo. 



24. Welcher Monch auch immer, so spricht: "Aus materiell- 
em Grimd belehren die Monche die Nonnen", muB dafiir 
siihnen. 

25. Welcher Monch auch immer einer Nonne, mit der er 
nicht verwandt ist, ein Gewand gibt, auBer zum Tausch, 
muB dafiir siihnen. 

26. Welcher Monch auch immer fur eine Nonne, mit der er 
nicht verwandt ist, ein Gewand naht oder nahen laBt, muB 
dafiir siihnen. 

27. Welcher Monch auch immer sich mit einer Nonne verab- 
redet und [mit ihr] dieselbe LandstraBe entlang geht, wenn 
auch nur bis zum nachsten Dorf, auBer zur richtigen Geleg- 
enheit, muB dafiir siihnen. Hier ist die richtige Gelegenheit: 
Der Weg kann nur mit einer Karawane bereist werden, 
[oder] ist als gefahrlich und furchterregend bekannt. Dies ist 
hier die richtige Gelegenheit. 

28. Welcher Monch auch immer sich mit einer Nonne verab- 
redet und [mit ihr] dasselbe Schiff besteigt, das entweder 
{fluB-} aufwarts 122 oder {fluB-} abwarts fahrt, auBer um 
{einen FluB} zu iiberqueren, muB dafiir siihnen. 

29. Welcher Monch auch immer wissentlich eine Brocken- 
speise, die durch eine Nonne beschafft wurde 123 , genieBt, 
muB dafiir siihnen - es sei denn, die Laien haben [diese 
Brockenspeise] vorher fiir ihn zubereitet. 

30. Welcher Monch auch immer heimlich mit einer Nonne - 
er mit ihr alleine - zusammensitzt, muB dafiir siihnen. 


Die Belehrung der Nonnen: der dritte Abschnitt 

31. Ein Monch, der nicht krank ist, kann in einem offent- 
lichen Essensverteilungszentrum [od. Armenkiiche] eine 
Mahlzeit genieBen. Wenn er mehr als das genieBt, muB er 
dafiir siihnen. 

32. Das GenieBen von Speise in einer Gruppe 124 , auBer zur 
richtigen Gelegenheit, muB gesiihnt werden. Hier ist die 
richtige Gelegenheit: Eine Gelegenheit von Krankheit, eine 
Gelegenheit der Spende von Gewandern 125 , eine Gelegen¬ 
heit des Anfertigens von Gewandern, eine Gelegenheit einer 
langen Reise, eine Gelegenheit einer Schiffahrt, eine Geleg¬ 
enheit wo zuviele sind 126 , eine Gelegenheit einer Mahlzeit 
von einem Einsiedler. Dies ist hier die richtige Gelegenheit. 

33. Das Ersetzen {einer Essenseinladung} durch eine andere, 
auBer zur richtigen Gelegenheit, muB gesiihnt werden. Hier 
ist die richtige Gelegenheit: Eine Gelegenheit von Krankheit, 
eine Gelegenheit der Spende von Gewandern, eine Gelegen¬ 
heit des Anfertigens von Gewandern. Dies ist hier die richt¬ 
ige Gelegenheit. 


24. Yo pana bhikkhu evatj vadeyya: “Ami- 
sahetu bhikkhu bhikkhuniyo ovadantr’ti, 
pdcittiyaij. 

25. Yo pana bhikkhu ahhdtikaya bhikkhu- 
niya civaratj dadeyya, ahhatra parivatta- 
ka, pdcittiyaij. 

26. Yo pana bhikkhu ahhdtikaya bhikkhu- 
niya civaratj sibbeyya va sibbapeyya va, 
pdcittiycuj. 

27. Yo pana bhikkhu bhikkhuniyd saddhiij 
saijvidhaya ekaddhanamaggaij patipcij- 
jeyya, antamaso gdmantaram ’pi, ahhatra 
samaya, pdcittiyaij. Tatthayaij samayo: 
Satthagamaniyo hoti maggo, sasahkasam- 
mato, sappatibhayo. Ayaij tattha samayo. 


28. Yo pana bhikkhu bhikkhuniya saddhiij 
saijvidhaya ekaij ndvaij abhiruheyya, ud- 
dhagbminiij va adhogbminiij va, ahhatra 
tiriyaij taranaya, pdcittiyaij. 

29. Yo pana bhikkhu jdnaij bhikkhunTpa- 
ripacitaij pindapdtaij bhuhjeyya, ahhatra 
pubbe gihisamarambha, pdcittiyaij. 


30. Yo pana bhikkhu bhikkhuniya saddhiij 
eko ekaya raho nisajjaij kappeyya, pdcit¬ 
tiyaij. 


Bhikkhunovadavaggo tatiyo 

31. Agildnena bhikkluma eko avasatha- 
pindo bhuhjitabbo. Tato ce uttariij bhuh¬ 
jeyya, pdcittiyaij. 


32. Ganabhojane, ahhatra samaya, pdcit¬ 
tiyaij. Tatthayaij samayo: Gildnasamayo, 
civaradanasamayo, civarakarasamayo, 
addhanagamanasamayo, ndvabhiriihana- 
samayo, mahasamayo, samanabhattasa- 
mayo. Ayaij tattha samayo. 


33. Paramparabhojane, ahhatra samaya, 
pdcittiyaij. Tatthayaij samayo: Gildnasa¬ 
mayo, civaradanasamayo, cTvarakdrasa- 
mayo. Ayaij tattha samayo. 



34. Eine Familie mag einen Monch, der zu ihr gekommen 
ist, einladen, soviele SiiBigkeiten oder Geback zu nehmen, 
wie er mochte. Dieser Monch kann, sofern er das wiinscht, 
zwei oder drei Schalen voll entgegennehmen. Wenn er mehr 
als dieses entgegennimmt, mufi er dafiir siihnen. Hat er zwei 
oder drei Schalen voll entgegengenommen und sie davonge- 
tragen, so soli er sie mit den [anderen] Monchen teilen. Dies 
ist die hier einzuhaltende Handlungsweise. 61 


34. Bhikkhutj pan 'eva kulat] upagataij pu- 
vehi vd manthehi vd abhihatthuy pavarey- 
ya. Akankhamdnena bhikkhund dvattipat- 
tapiira patiggahetabba. Tato ce uttariy pa- 
tigganheyya, pdcittiyay. Dvattipattapure 
patiggahetva tato mharitva bhikkhuhi 
saddhiy sayvibhajitabbay. Ayay tattha sa- 
mici. 


35. Welcher Monch auch immer Speise genossen hat, und 
[weitere Speiseangebote] abgelehnt hat und [dann doch] eB- 
bare oder genieBbare Speise, die nicht iibrig gelassen wurde, 
iBt oder genieBt, muB dafiir siihnen. 127 

36. Welcher Monch [A] auch immer einen Monch [B], der 
Speise genossen hat und [weitere] abgelehnt hat, auf diese 
Weise einladt eBbare oder genieBbare Speise, die nicht iibrig 
gelassen wurde, zu nehmen: "Komm, Monch [B], iB oder 
genieB!", wissend [,daB er abgelehnt hat] und erhoffend ihm 
[nachher] Vorwiirfe zu machen, muB [A], wenn [B] 
genieBt 12S , fur {dieses GenieBen} siihnen. 

37. Welcher Monch auch immer zur Unzeit 129 eBbare oder 
genieBbare Speise lj0 iBt oder genieBt, muB dafiir siihnen. 

38. Welcher Monch auch immer aufbewahrte 11 'eBbare oder 
genieBbare Speise iBt oder genieBt, muB dafiir siihnen. 


39. Es gibt solche vorziiglichen genieBbaren Speisen, nam- 
lich: Butterol, Butter, 01, Honig, Melasse, 94 Fisch, Fleisch, 
Milch und Quark (Yoghurt). Welcher Monch auch immer, 
ohne krank zu sein, um solche vorziigliche genieBbare Speis¬ 
en zum eigenen Verzehr bittet und sie [dann] genieBt, muB 
dafiir siihnen. 


35. Yo pana bhikkhu bhuttavT, pavarito 
anatirittay khadamyay vd bhojamyay vd 
khadeyya vd bhunjeyya vd, pdcittiyay. 


36. Yo pana bhikkhu bhikkhutj bhuttaviy, 
pavaritay anatirittena khbdamyena vd 
bhojamyena vd abhihatthuy pavbreyya: 
“Handa, bhikkhu, khada vd bhuhja va”ti, 
jdnay asbdanapekkho, bhuttasmiy, pdcit¬ 
tiyay. 


37. Yo pana bhikkhu vikdle khadamyay 
vd bhojamyay vd khadeyya vd bhunjeyya 
vd, pdcittiyay. 

38. Yo pana bhikkhu sannidhikbrakay 
khadamyay vd bhojamyay vd khadeyya 
vd bhunjeyya vd, pdcittiyay. 

39. Yani kho pana tdni panitabhojandni, 
seyyathiday: Sappi, navamtay, telay, ma- 
dhu, phanitay, maccho, maysay, khiray, 
dadhi. Yo pana bhikkhu evarupani panT- 
tabliojandni, agilano, attano atthaya vin- 
hbpetva bhunjeyya, pdcittiyay. 


40. Welcher Monch auch immer nichtgegebene Nahrung 
zum Rachen 132 bringt, auBer Wasser und Zahnholz [,-biirste], 
muB dafiir siihnen. 


40. Yo pana bhikkhu adinnay mukhadva- 
ray aha ray ahareyya, annatra udakadan- 
tapond, pdcittiyay. 


Die genieBbare Speise: der vierte Abschnitt 


Bliojanavaggo catuttho 


41. Welcher Monch auch immer einem nackten Asketen, 
einem Wanderasketen oder einer Wanderasketin eigenhand- 
ig eBbare oder genieBbare Speise gibt, muB dafiir siihnen. 


42. Welcher Monch auch immer zu einem [anderen] Monch 
sagt: "Komm Freund 74 , wir werden das Dorf oder die 
Marktstadt zum Brockensammeln betreten", und ihn dann - 
ob er ihm etwas geben laBt oder nicht - wegschickt, [indem 
er spricht]: "Geh 1 Freund! Sprechen oder Sitzen mit dir ist 
ftir mich nicht angenehm. Sprechen oder Sitzen ist fiir mich 


41. Yo pana bhikkhu acelakassa vd pcirib- 
bdjakassa vd paribbajikaya vd sahatthd 
khadamyay vd bhojamyay vd dadeyya, 
pdcittiyay. 

42. Yo pana bhikkhu bhikkhutj* :“Eh’av- 
uso, gdmay vd nigamay vd pindaya pavi- 
sissamb”ti, tassci dbpetva vd adbpet\>a vd 
uyyojeyya: “Gacch’avuso, na me taya sad- 
dhiy kathd vd nisajjd vd phdsu hoti. Eka- 
kassa me kathd vd nisajjd vd phdsu hoti” 


*Andere Bucher haben bhikkhutj evaij vadeyya. 




nur alleine angenehm!", hat er es aus eben diesem Grand 
getan, nicht aus einem anderen, muB dafiir siihnen. 

ti, etadeva paccayaij kcirih’a anahhaij, pa- 
cittiyaij. 

43. Welcher Monch auch immer ein Ehepaar 133 stort, indem 
er sich {in deren Schlafraum} setzt, muB dafiir siihnen. 

43. Yo panel bhikkhu sabhojane kule anu- 
pakhajja nisajjaij kappeyya, pdcittiyaij. 

44. Welcher Monch auch immer heimlich mit einer Frau an 
einem verborgenen Platz zusammensitzt, muB dafiir siihnen. 

44. Yo pana bhikkhu mdtugdmena saddhitj 
raho paticchanne asane nisajjaij kappey¬ 
yapcicittiyaij. 

45. Welcher Monch auch immer heimlich mit einer Frau - 
er mit ihr alleine - zusammensitzt, muB dafiir siihnen. 1,4 

45. Yo pana bhikkhu mdtugdmena saddhiij 
eko ekaya raho nisajjaij kappeyya, pacit- 
tiyarj. 

46. Welcher Monch auch immer zu einer Mahlzeit eingelad- 
en wurde und ohne einen anwesenden Monch dariiber zu in- 
formieren, vor oder nach der Mahlzeit [andere] Familien be- 
sucht, auBer zur richtigen Gelegenheit, muB dafiir siihnen. 

Hier ist die richtige Gelegenheit: Eine Gelegenheit der 
Spende von Gewandem, eine Gelegenheit des Anfertigens 
von Gewandern. Dies ist hier die richtige Gelegenheit. 

46. Yo pana bhikkhu, nimantito sabhatto 
samdno, santaij bhikkhurj andpucchd, pu- 
rebhattaij va pacchdbhattarj va kulesu ca- 
rittaij apajjeyya, ahhatra samaya, pacit- 
tiyaij. Tatthayaij samayo: CTvaraddnasa- 
mayo, civarakdrasamayo. Ayaij tattha sa¬ 
mayo. 

47. Ein Monch, der nicht krank ist, kann eine Einladung fiir 
einen Bedarfsgegenstand 135 bis zu vier Monate annehmen. 
Wenn er ihn, auBer bei einer neuen Einladung oder einer 
fortdauemden Einladung, dariiber hinaus an-nimmt, muB er 
dafiir siihnen. 

47. Agilanena bhikkhuna cdtumdscippac- 
cayapavarana saditabbb. Ahhatra puna- 
pavdrandya, ahhatra niccapavaranaya, 
tato ce uttariij sadiyeyya, pdcittiyaij. 

48. Welcher Monch auch immer eine Armee im Feldzug an- 
sehen geht, auBer aus einem angemessenen Grand 136 , muB 
dafiir siihnen. 

48. Yo pana bhikkhu uyyuttaij senaij das- 
sanaya gaccheyya, ahhatra tathdrupap- 
paccaya, pdcittiyaij. 

49. Gibt es einen Grand fiir diesen Monch die Armee zu be- 
suchen, so darf dieser Monch zwei oder drei Nachte bei der 
Armee verbringen. Wenn er mehr als diese Zeit [dort] ver- 
bringt, muB er dafiir siihnen. 

49. Si yd ca tassa bhikkhuno kocideva pac- 
cayo senaij gamanaya, dirattatirattaij te- 
na bhikkhuna senaya vasitabbarj. Tato ce 
uttariij vaseyya, pdcittiyaij. 

50. Verbringt dieser Monch zwei oder drei Nachte bei der 
Armee und er geht um das Schlachtfeld, das Aufmarsch- 
gebiet, die Etappe oder die Trappen anzusehen, muB er da¬ 
fiir siihnen. 

50. Dirattatirattaij ce bhikkhu senaya va- 
samdno uyyodhikaij va balaggaij va sena- 
byuhatj va amkadassanatj va gaccheyya, 
pdcittiyaij. 

Der nackte Asket: der fiinfte Abschnitt 

Acelakavaggo paheamo 

51. Das Trinken von Bier oder Wein/Alkohol muB gesiihnt 
werden. 

5 f. Surdmerayapane, pdcittiyaij. 

52. Das Kitzeln {eines Hochordinierten} mit den Fingern 
muB gesiihnt werden. 

52. Ahgulipatodake, pdcittiyaij. 

53. Im Wasser SpaBmachen muB gesiihnt werden. 

53. Udake hassadhcimme, pdcittiyaij. 

54. MiBachtung 117 muB gesiihnt werden. 

54. Anadariye, pdcittiyaij. 

55. Welcher Monch auch immer einen Monch erschreckt, 
muB dafiir siihnen. 

55. Yo pana bhikkhu bhikkhurj bhiijsdpey- 
ya, pdcittiyaij. 



56. Welcher Monch auch immer, ohne krank zu sein, in der 
Hoffnung sich zu warmen, ein Feuer entziindet oder ent- 
ziinden laBt, auBer bei angemessenem Grand, muB dafiir 
siihnen. 

57. Welcher Monch auch immer innerhalb von weniger als 
einem halben Monat [mehr als einmal] badet, auBer zur 
richtigen Gelegenheit, muB dafiir siihnen. Flier ist die richt- 
ige Gelegenheit: Die letzten eineinhalb Monate des Somm¬ 
ers und der erste Monat der Regenzeit - somit sind diese 
zweieinhalb Monate eine Gelegenheit von [Sommer-] Flitze 
und eine Gelegenheit von Vorregenhitze 138 . Eine Gelegen¬ 
heit von Krankheit, eine Gelegenheit von Arbeit, eine Ge¬ 
legenheit einer langen Reise, eine Gelegenheit von {staub- 
igem} lj9 Wind oder Regen. Dies ist hier die richtige Geleg¬ 
enheit 140 . 

58. Ein Monch, der ein neues Gewand erhalten hat, soli es 
mit einer der drei Markierangsfarben 141 markieren: blau, 
ocker oder schwarz. Wenn ein Monch ein neues Gewand, 
ohne es mit einer der drei Markierangsfarben zu markieren, 
benutzt, muB er dafiir siihnen. 


59. Welcher Monch auch immer einem Monch, einer Nonne, 
einer geschulten Anwarterin 142 , einem Einsiedlersohn, oder 
einer Einsiedlertochter ein [Extra-] Gewand personlich iiber- 
laBt (vikappetvd) 14 ’ und ohne daB es [von diesem] zuriickge- 
geben ist, benutzt, muB dafiir siihnen. 

60. Welcher Monch auch immer eines Monches Schale, Ge¬ 
wand, Stoff zum Sitzen, Nadelkiistchen oder Giirtel versteckt 
oder verstecken laBt, selbst wenn er sich nur einen SpaB dar- 
aus erhofft, muB dafiir siihnen. 


Das Trinken von Alkohol: der sechste Abschnitt 

61. Welcher Monch auch immer vorsatzlich ein Tier 144 des 
Lebens beraubt, muB dafiir siihnen. 

62. Welcher Monch auch immer Wasser, von dem er weiB, 
daB es lebende [Wasser-] Tierchen enthalt, [zum Trinken 
oder Waschen] benutzt, muB dafiir siihnen. 

63. Welcher Monch auch immer die Wiederaufnahme eines 
Streitfalls 52 betreibt, von dem er weiB, daB er der Regel ge- 
maB 145 entschieden wurde, muB dafiir siihnen. 

64. Welcher Monch auch immer das "moralische Vergeh- 
en" 110 eines [anderen] Monches wissentlich verheimlicht, 
muB dafiir siihnen. 

65. Wenn ein Monch wissentlich einer weniger als zwanzig 
Jahre alten Person die Flochordination verleiht, dann ist diese 


56. Yo pana bhikkhu agildno, visibband- 
pekkho jotiij samadaheyya va samadaha- 
peyya va, annatra tathdrupappaccaya, 
pdcittiyaij. 

57. Yo pana bhikkhu orenaddhamasatj 
nahdyeyya, annatra samaya, pdcittiyaij. 
Tatthayaij samayo: Diyaddho rndso seso 
gimhbnan ’ti vassanassa pathamo mdso - 
icc’ete addhateyyambsd unhasamayo, pa- 
rildhasamayo. Gildnasamayo, kammasa- 
mayo, addhanagamanasamayo, vatavut- 
thisamayo. Ayarj tattlia samayo. 


58. Navatj pana bhikkhuna cTvaralabhena 
tinnat] dubbannakarandnatj ahhatarat] 
dubbannakaranaij adatabbaij: mlarj va 
kaddamatj va kdlasdmatj va. Anadd ce 
bhikkhu tinnat] dubbannakarandnatj ah- 
hataratj dubbannakaranaij, navatj civa- 
ratj paribhuhjeyya, pdcittiyaij. 

59. Yo pana bhikkhu bhikkhussa va bhik- 
khuniya va sikkliamanaya va samaneras- 
sa va samaneriya va sdunatj ctvaratj vikap- 
pet\’a apaccuddhbrakatj paribhuhjeyya, 
pdcittiyaij. 

60. Yo pana bhikkhu bhikkhussa pattaij va 
cTvaratj va nisTdanatj va siicigharatj va 
kayabandhanarj va apanidheyya va apa- 
nidhapeyya va, antamaso hassapekkho ’pi, 
pdcittiyaij. 

Surapanavaggo chattho 

61. Yo pana bhikkhu sahcicca pdnatj jxvi- 
ta voropeyya, pdcittiyaij. 

62. Yo pana bhikkhu jdnatj sappdnakaij 
udakatj paribhuhjeyya, pdcittiyaij. 


63. Yo pana bhikkhu jcinaij yathadham- 
marj nihatadhikaranaij punakammdya uk- 
koteyya, pdcittiyaij. 

64. Yo pana bhikkhu bhikkhussa jdnaij 
dutthullaij dpattiij paticchadeyya, pdcitti¬ 
yaij. 

65. Yo pana bhikkhu jdnaij unavTsativas- 
saij puggalat) upasampadeyya, so ca pug- 



Person nicht hochordiniert, jene Monche {die sie hochordin- 
ert haben} sind zu tadeln, und er {als Unterweiser 146 } muB 
fur diese {Verleihung} siihnen. 

66. Welcher Monch auch immer sich wissentlich mit einer 
Karawane von Dieben [Diebesbande] verabredet und mit ihr 
dieselbe LandstraBe entlanggeht, wenn auch nur bis zum 
nachsten Dorf, muB dafur suhnen. 

67. Welcher Monch auch immer sich mit einer Frau verab¬ 
redet und mit ihr dieselbe LandstraBe entlanggeht, wenn 
auch nur bis zum nachsten Dorf, muB dafur suhnen. 147 


68. Welcher Monch auch immer folgendermaBen spricht: 
"Ich verstehe die vom Erhabenen verkiindete Lehre auf 
diese Weise, daB die behindernden Umstande 148 , welche 
vom Erhabenen als solche bezeichnet wurden, fur den sie 
Ausiibenden nicht ausreichend zur Behinderung sind!" - 
dieser Monch soil von den Monchen auf diese Weise er- 
mahnt werden: "Ehrwiirdiger! Sprechen Sie nicht so. Stellen 
Sie den Erhabenen nicht falsch dar, denn falsche Darstellung 
des Erhabenen ist nicht gut, weil der Erhabene so etwas 
nicht sagen wiirde. Auf vielfache Weise, Freund 74 , wurden 
die behindernden Umstande vom Erhabenen als behindemd 
und fur die sie Ausiibenden ausreichend zur Behinderung 
bezeichnet." Wenn jedoch dieser Monch auf diese Weise 
von den Monchen ermahnt, dennoch {seine iible 
Ansicht 149 } aufrechterhalt, dann soli dieser Monch von den 
Monchen bis zu dreimal zum Aufgeben dieser {Ansicht} 
aufgefordert werden. Gibt er diese {Ansicht} auf, nachdem 
er bis zu drei-mal aufgefordert wurde, so ist es gut. Wenn er 
sie nicht auf-gibt, muB er dafur suhnen. 

69. Welcher Monch auch immer wissentlich mit diesem so 
sprechenden Monch, dessen Fall noch nicht durch die 
Wiedereingliederung abgeschlossen ist' 10 , und der diese An¬ 
sicht nicht aufgegeben hat, Umgang pflegt 151 , in Gemein- 
schaft mit ihm {die Uposathahandlung u. a} durchfuhrt oder 
sich mit ihm {unter einem Dach} niederlegt, muB dafur 
suhnen. 

70. Wenn ein Samanuddesa 152 ebenso spricht: "Ich verstehe 
die vom Erhabenen verkiindete Lehre auf diese Weise, daB 
die behindernden Umstande, welche vom Erhabenen als 
solche bezeichnet wurden, fur den sie Ausiibenden nicht 
ausreichend zur Behinderung sind!" - dieser Samanuddesa 
soli von den Monchen auf diese Weise ermahnt werden: 
"Freund Samanuddesa! Sprich nicht so. Stelle den Erhaben¬ 
en nicht falsch dar, denn falsche Darstellung des Erhabenen 
ist nicht gut, weil der Erhabene so etwas nicht sagen wiirde. 
Auf vielfache Weise, Freund Samanuddesa, wurden die be- 
hindemden Umstande vom Erhabenen als behindernd und 
fur die sie Ausiibenden ausreichend zur Behinderung be¬ 
zeichnet." Wenn jedoch dieser Samanuddesa auf diese 


gcilo anupasampanno te ca bhikkhu ga- 
raylia, idatj tasmirj, pacittiyaij. 


66. Yo pana bhikkhu jdnay theyyasatthena 
saddhiij satjvidhaya ekaddhanamaggatj 
patipajjeyya, antamaso gdmantaram’pi, 
pacittiyaij. 

67. Yo pana bhikkhu mdtugdmena saddhitj 
satjvidhaya ekaddhanamaggatj patipaj¬ 
jeyya, antamaso gamantarampi, pacitti- 
yatj. 

68. Yo pana bhikkhu evatj vadeyya: ‘Tath- 
dhatj Bhagavata dhammatj desitatj bjdna- 
mi, yathci ye’me antarayika dhammb vut- 
td Bhagavata te patisevato ndlatj antara- 
ydya”ti, so bhikkhu bhikkhuhi evamassa 
vacamyo: “Mb, ayastnb, evatj avaca. Md 
Bhagavantarj abbhacikkhi, na hi sadhu 
Bhagavato abbliakkhdnatj, na hi Bhagava 
evatj vadeyya. Anekapariyayena, avuso, 
antarayika dhammb antarayika vuttd 
Bhagavata, alanca pana te patisevato an- 
tarbybya”ti. Evanca pana so bhikkhu 
bhikkhuhi vuccamdno tath’eva paggan- 
heyya, so bhikkhu bhikkhuhi yavatatiyaij 
samanubhdsitabbo tassa patinissaggaya. 
Yavatatiyaij ce samanubhasiyamano taij 
patinissajjeyya, icc’etaij kusalatj. No ce 
patinissajjeyya, pacittiyaij. 

69. Yo pana bhikkhu jdnatj tathbvadinb 
bhikkhund, akatdnudhammena taij ditthiij 
appatinissatthena, saddhitj sambhuhjeyya 
va satjvaseyya vdi saha va seyyatj kappey- 
ya, pacittiyaij. 


70. Samanuddeso'pi ce evatj vadeyya: 
“Tathahatj Bhagavata dhammatj desitatj 
djdndmi, yathd ye ’me antarayika dham¬ 
mb vuttd Bhagavata te patisevato ndlatj 
antardyayd”ti — so samanuddeso bhikkhu¬ 
hi evamassa vacamyo: “Md, avuso sama¬ 
nuddesa, evatj avaca. Md Bhagavantarj 
abbhacikkhi, na hi sadhu Bhagavato ab- 
bhakkhanatj, na hi Bhagava evatj vadeyya. 
Anekapariyayena, avuso samanuddesa, 
antarayika dhammb antarayika vuttd Bha- 
gavata, alanca pana te patisevato antara- 
ybya”ti. Evanca pana so samanuddeso 



Weise von den Monchen ermahnt, dennoch {seine iible An- 
sicht 149 } aufrechterhalt, dann soil dieser Samanuddesa von 
den Monchen auf diese Weise angesprochen werden: 
"Freund Samanuddesa! Von heute an darf der Erhabene 
[von dir] nicht mehr dein Meister genannt werden und das 
gemeinsame Niederlegen, das fur zwei oder drei Nachte die 
anderen Samanuddesas zu-sammen mit den Monchen er- 
halten, dieses gibt es fur dich auch nicht. Geh' du, Anderer 153 , 
verschwinde!" Welcher Monch auch immer wissentlich 
diesen auf diese Weise ausgestoBenen Samanuddesa be- 
giinstigt, sich von ihm bedienen laBt, mit ihm Umgang 
pflegt oder sich mit ihm {unter einem Dach} niederlegt, 
muB dafur siihnen. 

Die lebenden Tierchen: der siebte Abschnitt 


bhikkhuhi vuccamano tath’eva pagganh- 
eyya, so samanuddeso bhikkhuhi evamas- 
sa vacamyo: “Ajjatagge te, avuso sama¬ 
nuddesa, na c’eva so Bhagavd Sattha a- 
padisitabbo, yam'pi c’anne samanudde¬ 
sa labhanti bhikkhuhi saddhitj dirattati- 
rattaij sahaseyyatj, sd’pi te n’attlii. Cara 
pare, vinassa”ti. Yo pana bhikkhu jdnatj 
tathanasitarj samanuddesatj upalapeyya 
vd upatthdpeyya vd sambhuhjeyya vd sa- 
ha vd seyyatj kappeyya, pdcittiyatj. 


Sappanakavaggo sattamo 


71. Welcher Monch auch immer von den Monchen betreff- 
end einer erlassenen Schulungsregel 59 ermahnt wird und auf 
diese Weise spricht: "Freunde! Ich werde mich so lange 
nicht in jener Schulungsregel iiben, bis ich einen anderen 
Monch, der erfahren und der Verhaltensethik kundig ist, 
danach gefragt habe!" - muB dafur siihnen. O Monche, ein 
sich schulender Monch soil [die erlassenen Schulungsregeln] 
kennen, [wenn er etwas nicht versteht] soli er fragen und 
den Sinn erforschen. Dies ist die hier einzuhaltende Handl- 
ungsweise. 61 

72. Welcher Monch auch immer wahrend der Patimokkha- 
rezitation 154 auf diese Weise spricht: "Was soli das mit 
diesen winzigen und geringen Schulungsregeln, die [hier] 
rezitiert werden; sie flihren bloB zu Gewissensbissen, Plage 
und Verwirrung!" - muB fur die Verachtlichmachung der 
Schulungsregeln siihnen. 


71. Yo pana bhikkhu bhikkhuhi saha- 
dhammikaij vuccamano evarj vadeyya: 
“Na tavdhatj, avuso, etasmiij sikkhapade 
sikkhissdmi yava na ahhatj bhikkhurj, 
vyattaij vinayadhararj, paripucchbmf’ti, 
pdcittiyatj. Sikkhamdnena, bhikkhave, 
bhikkhund ahhdtabbatj, paripucchitabbarj, 
paripahhitabbaij. Ayatj tattha sdmfci. 


72. Yo pana bhikkhu pdtimokkhe uddis- 
samdne evatj vadeyya: “Kitj pan’imehi 
khuddanukhuddakehi sikkhapadehi ud- 
ditthehi; yavadeva kukkuccaya vihesaya 
vilekhaya sarjvattantT”ti, sikkhapadavi- 
vannanake, pdcittiyatj. 


73. Welcher Monch auch immer, obwohl halbmonatlich das 
Patimokkha rezitiert wird, auf diese Weise spricht: 155 "Jetzt 
erst weiB ich, daB auch diese Regel in der Ordenssatzung 
iiberliefert ist, in der Ordenssatzung enthalten ist und halb¬ 
monatlich zur Rezitation kommt!" - und wenn die anderen 
Monche von diesem 156 Monch wissen: "Bereits zwei oder 
dreimal, wenn nicht ofter, hat sich dieser Monch bei der Re¬ 
zitation des Patimokkha niedergelassen!" - dann gibt es fur 
diesen Monch keine [Vergehens-] Milderung 157 wegen Un- 
wissenheit; und welches Vergehen er da auch immer begang- 
en hat, er soil der entsprechenden Regel gemaB behandelt 
werden. Dariiber hinaus soli ihm seine Verblendung vorge- 
halten werden: "Freund, das ist fur Sie ein Verlust, das ist 
ein Schaden fur Sie, daB Sie, wahrend das Patimokkha rezit¬ 
iert wird, dessen Sinn nicht richtig mitbekommen, weil Sie 
nicht aufpassen." Wenn {ihm einmal seine} Verblendung 
vorgehalten wurde ( idatj ) und er versucht wieder zu tausch- 
en ( tasmitj mohanake), muB er dafur siihnen. 158 


73. Yo pana bhikkhu anvaddhamasatj pd¬ 
timokkhe uddissamane evatj vadeyya: 
“Idan'eva kho ahatj jdndmi*, ay am’pi ki¬ 
rn dhammo suttagato, suttapariyapanno 
anvaddhamasatj uddesatj agacchatf’ti. 
Tahce bhikkhurj anne bhikkhu janeyyuij: 
‘Nisinnapubbatj imind bhikkhund dvattik- 
khatturj pdtimokkhe uddissamane, ko pa¬ 
na vado bhiyyo’ti* - na ca tassa bhikkhu- 
no ahhdnakena mutti atthi; yahca tattha 
dpattitj dpanno, tahca yathadliammo kd- 
retabbo. Uttariij c’asset moho aropetab- 
bo: “Tassa te, avuso, aldbhd, tassa te 
duUaddhatj, yatj t\>atj pdtimokkhe uddissa- 
mdne na sadhukatj atthikatva manasika- 
rosV’ti. Idatj tasmitj mohanake, pdcittiyatj. 


*Andere Bucher haben ajanami. 


* BJ hat keinen ti, was eigentlich am anderen Buchem als korrekt erscheint. 




74. Welcher Monch auch immer einem Monch zornig und 
verstimmt einen Schlag versetzt, muB dafur siihnen. 

75. Welcher Monch auch immer zomig und verstimmt 
gegen einen Monch die Handflache zum Schlag erhebt, muB 
dafur suhnen. 

76. Welcher Monch auch immer einen Bettemonch grundlos 
eines Sanghadisesavergehens bezichtigt, muB dafur suhnen. 


77. Welcher Monch auch immer in einem Monch vorsatzlich 
Gewissensbisse erweckt [inder Absicht]: "Damit wird es fur 
ihn eine Weile unbequem sein!", muB, wenn er es aus eben 
diesem Grund tut und aus keinem anderen, dafur suhnen. 


74. Yo pana bhikkhu bhikkhussa, kupito 
anattamano, pahbrap dadeyya, pacittiyap. 

75. Yo pana bhikkhu bhikkhussa, kupito 
anattamano, talasattikaij uggireyya, pd- 
cittiyap. 

76. Yo pana bhikkhu bhikkhup amulakena 
sahghadisesena anuddhapseyya, pdcitti- 
yarj. 

77. Yo pana bhikkhu bhikkhussa sahcicca 
kukkuccarj upadaheyya: ‘Iti’ssa muhut- 
tam’pi aphdsu bhavissatl’ti, etadeva pac- 
cayaij karih’d anannap, pacittiyap. 


78. Welcher Monch auch immer sich Monchen, die am 
Schimpfen und Zanken sind und in Wortstreit geraten sind, 
lauschend zugesellt 159 [in der Absicht]: "Ich werde mir an- 
horen, was sie sagen werden!", muB, wenn er es aus eben 
diesem Grund tut und aus keinem anderen, dafur suhnen. 


78 .Yo pana bhikkhu bhikkhunap blianda- 
najdtbnatj, kalahajatanarj, vivadhpannb- 
natj upassutip tittheyya:‘Yap ime bhanis- 
santi tap sossamT’ti, etadeva paccayatj ka¬ 
rih’d anannap, pacittiyap. 


79. Welcher Monch auch immer zu Verfahren {Vinyakam- 
mas}, die der Regel gemaB durchgefuhrt werden, seine Zu- 
stimmung gibt und hinterher [an diesen Verfahren] Kritik 
iibt, muB dafur suhnen. 


79. Yo pana bhikkhu dhammikanap kam- 
mdnap chandap dah’d pacchd khiyana- 
dhammap dpajjeyya, pacittiyap. 


80. Welcher Monch auch immer, wahrend in einer Ordens- 
versammlung ein Gesprach zum Zwecke eines Urteils statt- 
findet, sich, ohne seine Zustimmung gegeben zu haben, vom 
Sitz erhebt und weggeht, muB dafur suhnen. 

81. Welcher Monch auch immer, zusammen mit einem dar- 
in einigen Orden, ein Gewand {einem Monch} 160 gibt und 
hinterher daran Kritik iibt: "Aufgrund freundschaftlicher Be- 
ziehungen verteilen die Monche die dem Orden gespendeten 
Gaben!", muB dafur suhnen. 


80. Yo pana bhikkhu sahghe vinicchaya- 
kathaya vattamdndya chandap adah’a ut- 
thdy ’asanb pakkameyya, pacittiyap. 


81. Yo pana bhikkhu samaggena sahghe- 
na civarap dah’d pacchd khiyanadham- 
map dpajjeyya: “Yathdsanthutap bhikkhu 
sahghikap labhap parinbmentV’ti, pdcit- 
tiyap. 


82. Welcher Monch auch immer wissentlich eine dem 
Orden zugedachte Gabe einer Person zueignet, muB dafur 
suhnen. 


82. Yo pana bhikkhu janap sahghikap la- 
bhap parinatap puggalassa parinameyya, 
pacittiyap. 


Die erlassene Schulungsregel : 59 der achte Abschnitt 


Sahadhammikavaggo atthamo 


83. Welcher Monch auch immer, ohne sich angemeldet zu 
haben, die Schwelle {zum Schlafgemach} eines adligen, 
kopfgesalbten Konigs uberschreitet, wahrend der Konig 
und/ oder die Konigin noch nicht {aus dem Schlafgemach} 
herausgetreten ist 161 , muB dafur suhnen. 

84. Welcher Monch auch immer einen Wertgegenstand 162 
oder was fur einen Wertgegenstand gehalten wird, nimmt 
oder nehmen laBt, auBer innerhalb eines Kloster [-gelandes] 
oder innerhalb eines Wohnsitzes 163 , muB dafur suhnen. Ein 
Monch soli einen Wertgegenstand oder was fur einen Wert¬ 
gegenstand gehalten wird, innerhalb eines Kloster [-geland- 


83. Yo pana bhikkhu rahho khattiyassa, 
muddhbvasittassa anikkhantarajake, anT- 
bhataratanake, pubbe appatisapvidito in- 
dakhTlap atikkdmeyya, pacittiyap. 


84. Yo pana bhikkhu ratanap va rcitcina- 
sammatap va, annatra ajjhdrdmd va aj- 
jhdvasathd va, ugganheyya va ugganhd- 
peyya va, pacittiyap. Ratanap va pana 
bhikkhund ratanasammatap va, ajjhara- 
me va cijjhdvasathe va, uggaheh’a va ug- 



es] oder innerhalb eines Wohnsitzes nehmen oder ihn nehm- 
en lassen und zur Seite legen [in der Absicht]: "Wem er ge- 
hort, der wird ihn abholen." Dies ist die hier einzuhaltende 
Handlungsweise. 61 

85. Welcher Monch auch immer, ohne einen anwesenden 
Monch dariiber zu informieren, zur Unzeit ein Dorf betritt, 
auBer um eine angemessene, dringend notige Angelegenheit 
zu erledigen, muB dafur siihnen. 

86. Welcher Monch auch immer sich ein aus Knochen, Elf- 
enbein oder Horn bestehendes Nadelkastchen anfertigen 
laBt, muB es zerbrechen und fur [die Anfertigung] siihnen. 

87. Ein Monch, der sich ein neues Bett oder einen Stuhl an¬ 
fertigen laBt, soil diese gemaB des Sugatafmgers, mit acht 
Finger hohen Beinen anfertigen, den untersten Rand des 
Rahmens nicht eingerechnet 164 . Uberschreitet er dieses 
[MaB], muB er [die Mobelbeine auf das richtige MaB] kiirz- 
en und fur [die Uberschreitung des MaBes] siihnen. 

88. Welcher Monch auch immer sich ein Bett oder einen 
Stuhl mit Baumwolle polstem laBt, muB diese entfernen und 
fur [die Polsterung] siihnen. 


gahapetva va nikkhipitabbaij: ‘Yassa bha- 
vissati so harissati’ti. Ayaij tattha samici. 


85. Yo panel bhikkhu, santaij bliikkliwj an- 
dpuccha, vikdle gdmaij paviseyya, annatra 
tatharupa accayika karaniya, pacittiyaij. 


86. Yo panel bhikkhu atthimayaj va elan- 
tamayeii] va visdinamayarj va sucigheireuj 
kdrdpeyya, bhedanakaij pacittiyaij. 

87. Navaij pana bhikkhuna mahcaij va 
plthaij va kdrayamdnena atthahgulapada- 
kaij kdretabbaij sugatahgulena, annatra 
hetthimaya ataniya. Taij atikkamayato, 
chedanakaij pacittiyaij. 


88. Yo pana bhikkhu mahcaij va plthaij va 
tulonaddhaij kdrdpeyya, uddblanakatj pd- 
cittiyaij. 


89. Ein Monch, der sich einen Stoff zum Sitzen anfertigen 
laBt, soil ihn nach MaB anfertigen. Hier ist das MaB: In der 
Lange zwei Handspannen, gemaB der Sugatahandspanne, in 
der Breite anderthalb und die Einfassung eine Handspanne. 
Uberschreitet er dieses [MaB], muB er [den Stoff auf das 
richtige MaB] kiirzen und fur [die Uberschreitung des MaB¬ 
es] siihnen. 


89. NisTdancuj pana bhikkhuna kdrayamd¬ 
nena pamdnikaij kdretabbaij. Tatr'idaij 
pamdnaij: Dighaso dve vidatthiyo sugata- 
vidatthiya, tiriyaij diyaddheuj, dasa vidat- 
thi. Taij atikkamayato, chedanakaij pdcit- 
tiyaij. 


90. Ein Monch, der sich ein Tuch zum Bedecken von Kratze 
anfertigen laBt, soil es nach MaB anfertigen. Flier ist das MaB: 
In der Lange vier Handspannen, gemaB der Sugatahand¬ 
spanne, in der Breite zwei Handspannen. Uberschreitet er 
dieses [MaB], muB er [das Tuch auf das richtige MaB] kiirz¬ 
en und fur [die Uberschreitung des MaBes] siihnen. 


90. Kandupaticcliadiij pana bhikkhuna 
kdrayamdnena pamdnikd kdretabbd. Ta- 
tr’idaij pamdnaij: Dighaso catasso vidat¬ 
thiyo sugatavidatthiya, tiriyaij dve vidat¬ 
thiyo. Taij atikkamayato, chedanakaij pd- 
cittiyaij. 


91. Ein Monch, der sich ein Badegewand fiir die Regenzeit 
anfertigen laBt, soil es nach MaB anfertigen. Hier ist das MaB: 
In der Lange sechs Handspannen, gemaB der Sugatahand¬ 
spanne, in der Breite zweieinhalb. Uberschreitet er dieses 
[MaB], muB er [das Badegewand auf das richtige MaB] kiirz¬ 
en und fiir [die Uberschreitung des MaBes] siihnen. 


9E Vassikasatikaij pana bhikkhuna kdra¬ 
yamdnena pamdnikd kdretabbd. Tatr’idaij 
pamdnaij: Dighaso cha vidatthiyo sugata- 
vidatthiya, tiriyaij addhateyya. Taij citik- 
kdmayato, chedanakaij pacittiyaij. 


92. Welcher Monch auch immer, sich ein Gewand nach MaB 
des Sugatagewandes oder groBer anfertigen laBt, muB es 
[auf das richtige MaB] kiirzen und fiir [die Anfertigung] 
siihnen. Hier ist das MaB des Sugatagewandes eines Sugata: 
In der Lange neun Handspannen, gemaB der Sugatahand¬ 
spanne, in der Breite sechs Handspannen. Dies ist das MaB 
des Sugatagewandes eines Sugata. 


92. Yo pana bhikkhu sugataclvarappamd- 
naij clvarai / kdrdpeyya atirekaij va, che¬ 
danakaij pacittiyaij. Tatr’idaij sugatassa 
sugataclvarappamdnaij: Dighaso nava vi¬ 
datthiyo sugatavidatthiya, tiriyaij cha vi¬ 
datthiyo. Idaij sugatassa sugataclvarap- 
pamdnaij. 


Der Wertgegenstand: der neunte Abschnitt 


Ratanavaggo navamo 



Ehrwiirdige, die 92 RegelverstoBe die 'Siihne' betreffend 
sind rezitiert worden. 


[Ausrufungsfrage] 

Hier nun frage ich die Ehrwiirdigen: Sind Sie hierin rein? 
Zum zweiten Male frage ich: Sind Sie hierin rein? 

Zum dritten Male frage ich: Sind Sie hierin rein? 

Die Ehrwiirdigen sind hierin rein, deshalb schweigen sie. 
So fasse ich es auf. 


Die RegelverstoBe "die Siihne" betreffend sind beendet 


[7. RegelverstoBe, die "auf bestimmte Weise 
gestanden werden sollen"] 

Ehrwiirdige, nun kommen die vier RegelverstoBe, die "auf 
bestimmte Weise gestanden werden sollen" (. Patidesamya ) 
zur Rezitation. 

1. Welcher Monch auch immer von der Hand einer Nonne, 
mit der er nicht verwandt ist und die eine bewohnte Gegend 
betreten hat, eBbare oder genieBbare Speise eigenhandig ent- 
gegennimmt und sie iBt oder genieBt, soli es auf diese Weise 
gestehen: "Etwas Tadelnswertes, Freunde, habe ich begang- 
en, das nicht zutraglich ist und auf diese Weise gestanden 
werden soil. Dies gestehe ich." 

2. Monche mogen zu Familien eingeladen worden sein und 
Speise genieBen. Wenn da irgendeine Nonne steht und part- 
eiisch Anordnungen gibt: "Geben Sie hierher gewiirzte 
Hiilsenfriichte 165 , geben Sie hierher gekochten Reis 166 !" - 
dann sollen jene Monche diese Nonne auf diese Weise weg- 
schicken: "Gehe zur Seite, Schwester, solange die Monche 
Speise genieBen!" Wenn auch nicht einer der Monche diese 
Nonne auf diese Weise zum Weggehen auffordert: "Gehe 
zur Seite, Schwester, solange die Monche Speise genieBen!" 
- dann sollen diese Monche es auf diese Weise gestehen: 
"Etwas Tadelnswertes, Freunde, haben wir begangen, das 
nicht zutraglich ist und auf diese Weise gestanden werden 
soli. Dies gestehen wir." 

3. Es gibt solche Familien, welche zu 'Schulungstuchtig- 
en' 167 , ernannt worden sind 168 . Welcher Monch auch immer 
von solchen zu 'Schulungstuchtigen' ernannten Familien, 
ohne vorher eingeladen worden zu sein {bzw.} ohne krank 
zu sein, eBbare oder genieBbare Speise eigenhandig entge- 
gennimmt und sie iBt oder genieBt, soli es auf diese Weise 
gestehen: "Etwas Tadelnswertes, Freunde, habe ich begang¬ 
en, das nicht zutraglich ist und auf diese Weise gestanden 
werden soli. Dies gestehe ich." 

4. Es gibt solche Waldlagerstatten, die als gefahrlich und 
furchterregend bekannt sind. Welcher Monch auch immer in 


*Myanmar Bucher haben Ekassa ce 'pi 


JJddittha kho, ayasmanto, dvenavuti pa- 
cittiya dhamma. 

[Anusavartay] 

Tatth’dyasmantepucchami: Kacci’ttha 
parisuddha? Dutiyam’pi pucchami: Kac- 
citthaparisuddha? Tatiycim’pipucchami: 
Kacci’ttha parisuddha? Parisudhetthaya- 
smanto, tasmd tunhu Evametarj dharaya- 
mi. 


Dvenavuti pacittiya dhamma nitthita 


[7. Patidesamya-dhamma ] 


line kho pan ’ayasmanto, cattaro patide- 
samya dhamma uddesaij agacchanti. 


1. Yo pana bhikkhu ahhatikaya bhikkhu- 
niya antaragharatj pavitthaya, hatthato 
khadamyap va bhojamyatj va sahatthd 
patiggahetva, khadeyya va bhuhjeyya va, 
patidesetabbaij tena bhikkhund: “Gdray- 
hatj, avuso, dhammap apajjip asappayap, 
patidesamyaij. Taij patidesemf’ti. 

2. Bhikkhu pan’eva kulesu nimantita bh- 
unjanti. Tatra ce sa bhikkhum vosasamb- 
narupa thita lioti: “Idha supaij detha, idha 
odanatj detha!”ti - tehi bhikkhuhi sa bh- 
ikkhuni apasadetabba: “Apasakka tava, 
bhagini, yava bhikkhu bhuhjanti!”ti. Ek¬ 
assa’pi ce* bhikkhuno nappatibhaseyya 
tap bhikkhunh] apasadetup: “Apasakka 
tava, bhagini, yava bhikkhu bhunjanti!”ti 
-patidesetabbaij tehi bhikkhuhi: “Gdray- 
hatj, avuso, dhammatj dpajjimhd asappa- 
yatj, patidesamyaij. Tap patidesema”ti. 

3. Ydni kho pana tdni sekkhasammatani 
kuldni, yo pana bhikkhu tathdrupesu sek- 
khasammatesu kulesu, pubbe animantito 
agildno, khadamyap va bhojamyatj va sa¬ 
hatthd patiggahetx’d khadeyya va bhuh¬ 
jeyya va, patidesetabbaij tena bhikkhund: 
“Gdrayhap, avuso, dhammap apajjip, as- 
appdyap patidesamyaij. Tap pcitidesemT’ti. 

4. Ydni kho pana tdni arahhakbni senasa- 
ndni, sasahkasammatbni sappatibhayani. 




solchen Lagerstatten lebt und ohne vorher {die Spender 
iiber die Gefahr} zu informieren, {von Spendern dorthin ge- 
brachte} eBbare oder genieBbare Speise innerhalb des Klost- 
ers eigenhandig entgegennimmt und sie, ohne krank zu sein, 
ifit oder genieBt, soil es auf diese Weise gestehen: "Etwas 
Tadelnswertes, Freunde, habe ich begangen, das nicht zu- 
traglich ist und auf diese Weise gestanden werden soli. Dies 
gestehe ich." 

Yo pana bhikkhu tatharupesu senasanesu 
viharanto pubbe appatisaijviditaij khada- 
niyatj va bhojamyatj va ajjhdrdme sahat- 
tha patiggahetva, agildno, khadeyya va 
bhunjeyya va, patidesetabbaij tena bhik- 
khuna: “Garayhatj, avuso, dhammatj dp- 
ajjitj asappayatj, patidesantyatj. Taij pati- 
desemV’ti. 

Ehrwiirdige, die vier RegelverstoBe, die "auf bestimmte 

Weise gestanden werden sollen", sind rezitiert worden. 

Uddittha kho, ayasmanto, cattaro pdtide- 
samyd dhamma. 

[Ausrufungsfrage] 

Hier nun frage ich die Ehrwiirdigen: Sind Sie hierin rein? 

Zum zweiten Male frage ich: Sind Sie hierin rein ? 

Zum dritten Male frage ich: Sind Sie hierin rein? 

Die Ehrwiirdigen sind hierin rein, deshalb schweigen sie. 

So fasse ich es auf. 

[ Anusavanay] 

Tatth ’dyasmante pucchami: Kacci ’ttha 
parisuddha? Dutiyam’pi pucchami: Kac- 
cittha parisuddha? Tatiyam'pi pucchami: 
Kacci’ttha parisuddha? Parisudhetthaya- 
smanto, tasma tunht Evametatj dharaya- 
mi. 

Die RegelverstoBe, die "auf bestimmte Weise gestanden 
werden sollen", sind beendet 

Cattaro patidesanlya dhamma nitthita 

[8. Regeln, "in denen man sich schulen soil") 

(8. Sekhiya-dhamma] 

Ehrwiirdige, nun kommen die Regeln, "in denen man sich 
schulen soil" ( Sekhiya ) zur Rezitation. 169 

I me kho pan ’ayasmanto, sekhiya dhamma 
uddesaij agacchanti. 

1. "Ich werde [das Untergewand] rundherum anziehen 170 ", 
ist eine Schulungsregel, die befolgt werden soli. 

1 . ‘Parimandalatj nivdsessamT’ti, sikkhd 
karanvya. 

2. "Ich werde [das Obergewand] rundherum anlegen 171 ", ist 
eine Schulungsregel, die befolgt werden soli. 

3. "Ich werde in bewohnter Gegend 35 gut bedeckt gehen," ist 
eine Schulungsregel, die befolgt werden soli. 

2. ‘Parimandalatj pdrupissamT’ti, sikkhd 
karanvya. 

3. ‘ Supaticchanno antaraghare gamissa- 
mf’ti, sikkhd karantya. 

4. "Ich werde in bewohnter Gegend gut bedeckt sitzen," ist 
eine Schulungsregel, die befolgt werden soil. 

4. ‘Supaticchanno antaraghare nisidissa- 
mT’ti, sikkhd karantya. 

5. "Ich werde in bewohnter Gegend selbstbeherrscht gehen", 
ist eine Schulungsregel, die befolgt werden soli. 

5. ‘Susaijvuto antaraghare gamissdmi’ti, 
sikkhd karantya. 

6. "Ich werde in bewohnter Gegend selbstbeherrscht sitzen", 
ist eine Schulungsregel, die befolgt werden soli. 

6. ‘Susaijvuto antaraghare nisTdissann’ti, 
sikkhd karantya. 

7. "Ich werde in bewohnter Gegend mit niedergeschlagenen 
Augen gehen", ist eine Schulungsregel, die befolgt werden 

soli. 

7. ‘ Okkhittacakkhu antaraghare gamissa- 
mT’ti, sikkhd karantya. 

8. "Ich werde in bewohnter Gegend mit niedergeschlagenen 
Augen sitzen", ist eine Schulungsregel, die befolgt werden 

soli. 

8. ‘Okkhittacakkhu antaraghare nisTdissa- 
mT’ti, sikkhd karantya. 

9. "Ich werde in bewohnter Gegend nicht mit hochgezoge- 
nem Gewand gehen", ist eine Schulungsregel, die befolgt 
werden soil. 

9. ‘Na ukkhittakaya antaraghare gamissa- 
mf’ti, sikkhd karantya. 



10. "Ich werde in bewohnter Gegend nicht mit hochgezoge- 
nem Gewand sitzen", ist eine Schulungsregel, die befolgt 
werden soil. 

10. ‘Na ukkhittakaya antaraghare nisidis- 
sdmT’ti, sikkha karamya. 

Rundherum: der erste Abschnitt 

Parirnandalavaggo pathamo 

11. "Ich werde in bewohnter Gegend nicht laut lachend 
herumgehen", ist eine Schulungsregel, die befolgt werden 
soli. 

11. ‘Na ujjagghikdya antaraghare gamis- 
sdml’ti, sikkha karamya. 

12. "Ich werde in bewohnter Gegend nicht laut lachend sitz¬ 
en", ist eine Schulungsregel, die befolgt werden soil. 

12. ‘Na ujjagghikdya antaraghare nisTdis- 
samT’ti, sikkha karamya. 

13. "Ich werde in bewohnter Gegend leise sprechend gehen", 
ist eine Schulungsregel, die befolgt werden soli. 

13. Appasaddo antaraghare gamissamT’ti, 
sikkha karamya. 

14. "Ich werde in bewohnter Gegend leise sprechend sitzen", 
ist eine Schulungsregel, die befolgt werden soli. 

14. ‘Appasaddo antaraghare nisTdissamT’ti, 
sikkha karamya. 

15. "Ich werde in bewohnter Gegend nicht mit schwenkend- 
em Korper gehen", ist eine Schulungsregel, die befolgt 
werden soil. 

15. ‘Na kayappacalakarj antaraghare ga- 
missamT’ti, sikkha karamya. 

16. "Ich werde in bewohnter Gegend nicht mit wiegendem 
Korper sitzen", ist eine Schulungsregel, die befolgt werden 
soli. 

16. ‘Na kayappacalakarj antaraghare 
nisT-dissamT’ti, sikkha karamya. 

17. Ich werde in bewohnter Gegend nicht mit wingendem 
Armen gehen", ist eine Schulungsregel, die befolgt werden 

soli. 

17. ‘Na bahuppacalakarj antaraghare ga- 
missamT’ti, sikkha karamya. 

18. "Ich werde in bewohnter Gegend nicht mit wingendem 
Armen sitzen", ist eine Schulungsregel, die befolgt werden 

soli. 

18. ‘Na bahuppacalakarj antaraghare ni- 
sTdissbmT’ti, sikkha karamya. 

19. "Ich werde in bewohnter Gegend nicht mit wiegendem 
Kopf gehen", ist eine Schulungsregel, die befolgt werden 

soli. 

19. ‘Na sTsappacdlakarj antaraghare ga- 
missamT’ti, sikkha karamya. 

20. "Ich werde in bewohnter Gegend nicht mit wiegendem 
Kopf sitzen", ist eine Schulungsregel, die befolgt werden 
soli. 

20. ‘Na sTsappacdlakarj antaraghare nisT- 
dissamT’ti, sikkha karamya. 

Das laute Lachen: der zweite Abschnitt 

Ujjagghikavaggo dutiyo 

21. "Ich werde in bewohnter Gegend nicht mit in die Seite 
gestemmten Armen gehen", ist eine Schulungsregel, die be¬ 
folgt werden soil. 

21. ‘Na khambhakato antaraghare gamis- 
sdmT’ti, sikkha karamya. 

22. "Ich werde in bewohnter Gegend nicht mit in die Seite 
gestemmten Armen sitzen", ist eine Schulungsregel, die be¬ 
folgt werden soil. 

23. "Ich werde in bewohnter Gegend nicht mit verhiilltem 
Kopf 172 gehen", ist eine Schulungsregel, die befolgt werden 

soli. 

22. ‘Na khambhakato antaraghare nisT- 
dissdrm’ti, sikkha karamya. 

23. ‘Na ogunthito antaraghare gamissa- 
rnT’ti, sikkha karamya. 

24. "Ich werde in bewohnter Gegend nicht mit verhiilltem 
Kopf sitzen", ist eine Schulungsregel, die befolgt werden 

soli. 

24. ‘Na ogunthito antaraghare nisTdissa- 
mT’ti, sikkha karamya. 



25. "Ich werde mich in bewohnter Gegend nicht in der 
Hocke fortbewegen", ist eine Schulungsregel, die befolgt 
werden soil. 


25. Na ukkutikaya antaraghare gamissa- 
mT’ti, sikkhd karamyd. 


26. "Ich werde in bewohnter Gegend nicht mit nmfaBten 
Knien sitzen", ist eine Schulungsregel, die befolgt werden 
soli. 


26. Na pallatthikaya antaraghare nisidis- 
samT’ti, sikkhd karamyd. 


27. "Ich werde die Brockenspeise mit Wiirde entgegennehm- 
en", ist eine Schulungsregel, die befolgt werden soil. 

28. "Ich werde die Brockenspeise mit auf die Schale gericht- 
eter Aufmerksamkeit entgegennehmen", ist eine Schulungs¬ 
regel, die befolgt werden soli. 

29. "Ich werde gewiirzte Hiilsenfriichte 165 hochstens [zu ein- 
em Viertel] der Menge des Reises 173 entgegennehmen", ist 
eine Schulungsregel, die befolgt werden soli. 

30. "Ich werde die Brockenspeise hochstens bis zum Rand 
der Schale entgegennehmen", ist eine Schulungsregel, die 
befolgt werden soil. 

In die Seite gestemmte Arme: der dritte Abschnitt 


27. ‘Sakkaccatj pindapatatj patiggahessa- 
mT’ti, sikkhd karamyd. 

28. ‘Pattasahhipindapatatj patiggahessa- 
mT’ti, sikkhd karamyd. 


29. ‘Samasupakatj pindapatatj patiggah- 
essdim’ti, sikkhd karamyd. 


30. ‘Samatittikaij pindapatatj patiggahes- 
samT’ti, sikkhd karamyd. 


Khambhakatavaggo tatiyo 


31. "Ich werde die Brockenspeise mit Wiirde genieBen", ist 
eine Schulungsregel, die befolgt werden soil. 

32. "Ich werde die Brockenspeise mit auf die Schale gericht- 
eter Aufmerksamkeit genieBen", ist eine Schulungsregel, die 
befolgt werden soil. 

33. "Ich werde die Brockenspeise aufeinanderfolgend 174 
[nicht auswahlend] genieBen", ist eine Schulungsregel, die 
befolgt werden soli. 

34. "Ich werde gewiirzte Hiilsenfriichte hochstens [zu einem 
Viertel] der Menge des Reises 173 genieBen", ist eine Schul¬ 
ungsregel, die befolgt werden soil. 

35. "Ich werde die Brockenspeise nicht in der Mitte [der 
Schale] zusammendriicken 173 und genieBen", ist eine Schul¬ 
ungsregel, die befolgt werden soil. 

36. "Ich werde nicht gewiirzte Hiilsenfriichte oder Gemiise, 
aus dem Wunsch heraus mehr zu erhalten, mit gekochtem 
Reis 166 bedecken", ist eine Schulungsregel, die befolgt 
werden soil. 


31 .‘Sakkaccatj pindapatatj bhunjissami’ti, 
sikkhd karamyd. 

32. ‘Pattasahm pindapatatj 
bhuhjissamT’ti, sikkhd karamyd. 


33. ‘Sapadanatj pindapatatj 
bhunjissamT’ti, sikkhd karamyd. 


34. ‘Samasupakatj pindapatatj bhuhjissa¬ 
mT’ti, sikkhd karamyd. 


35. Na thupato omaddiiva pindapatatj 
bhuhjissamT’ti, sikkhd karamyd. 


36. Na supatj va byahjanatj va odanena 
paticchadessami, bhiyyokamyatarj upada- 
ya'ti, sikkhd karamyd. 


37. "Ich werde nicht um gewiirzte Hiilsenfriichte oder ge- 
kochten Reis fur mich selbst bitten und sie genieBen, wenn 
ich nicht krank bin", ist eine Schulungsregel, die befolgt 
werden soil. 


37. Na supatj va odanatj va agilano atta- 
no atthaya vihhapetva bhuhjissamT’ti, sik¬ 
khd karamyd. 


38. "Ich werde nicht in der Absicht herumzumakeln in die 
Schale anderer [Monche] schauen", ist eine Schulungsregel, 
die befolgt werden soil. 


38. Na ujjhanasahm paresatj pattatj olo- 
kessamT’ti, sikkhd karamyd. 



39. "Ich werde nicht einen sehr groBen Bissen formen", ist 
eine Schulungsregel, die befolgt werden soil. 

39. ‘ Natimahantaij kabalarj karissami ’ti, 
sikkha karamya. 

40. "Ich werde einen runden Bissen formen", ist eine Schul¬ 
ungsregel, die befolgt werden soil. 

40. ‘Parimandalarj alopay karissaml’ti, 
sikkha karamya. 

Mit Wiirde: der vierte Abschnitt 

Sakkaccavaggo catuttho 

41. "Ich werde den Mund nicht offnen, wenn ich den Bissen 
noch nicht davor gebracht habe", ist eine Schulungsregel, 
die befolgt werden soil. 

41. ‘Na andhate kabale mukhadvaratj vi- 
varissdmT’ti, sikkha karamya. 

42. "Ich werde beim GenieBen [von Brockenspeise] nicht die 
Hand [-Finger] 176 in den Mund stecken", ist eine Schulungs¬ 
regel, die befolgt werden soli. 

42. ‘Na bhuhjamdno sabbaij hattharj mu- 
khe pakkhipissamT’ti, sikkha karamya. 

43. "Ich werde nicht sprechen, wenn ich einen Bissen im 
Mund habe", ist eine Schulungsregel, die befolgt werden 
soli. 

43. ‘Na sakabalena mukhena byaharissa- 
mT’ti, sikkha karamya. 

44. "Ich werde nicht [die Brockenspeise] genieBen, indem 
ich Brocken hoch oder in den Mund werfe", ist eine Schul¬ 
ungsregel, die befolgt werden soil. 

44. ‘Na pindukkhepakaij bhunjissamT’ti, 
sikkha karamya. 

45. "Ich werde nicht [die Brockenspeise] genieBen, indem 
ich einen Bissen abbeiBe", ist eine Schulungsregel, die be¬ 
folgt werden soil. 

45. ‘Na kabalavacchedakaij 
bhunjissamT’ti, sikkha karamya. 

46. "Ich werde nicht [die Brockenspeise] genieBen, indem 
ich die Wangen vollstopfe", ist eine Schulungsregel, die be¬ 
folgt werden soil. 

46. ‘Na avagandakarakarj bhuhjissamT’ti, 
sikkha karamya. 

47. "Ich werde nicht [die Brockenspeise] genieBen und da- 
bei die Hand schutteln", ist eine Schulungsregel, die befolgt 
werden soil. 

47. Na hatlhaniddhunakaij bhuhjissdmi’ti, 
sikkha karamya. 

48. "Ich werde nicht [die Brockenspeise] genieBen und da- 
bei Reiskorner verstreuen", ist eine Schulungsregel, die be¬ 
folgt werden soil. 

48. ‘Na sitthavakarakarj bhuhjissamT’ti, 
sikkha karamya. 

49. "Ich werde nicht [die Brockenspeise] genieBen und da- 
bei die Zunge herausstrecken", ist eine Schulungsregel, die 
befolgt werden soil. 

49. ‘Na jivhdniccharakai) bhuhjissamT’ti, 
sikkha karamya. 

50. "Ich werde nicht [die Brockenspeise] genieBen und da- 
bei schmatzen", ist eine Schulungsregel, die befolgt werden 

soli. 

50. ‘Na capucapukarakaij bhuhjissami’ti , 
sikkha karamya. 

Der Bissen: der fiinfte Abschnitt 

Kabalavaggo pahcamo 

51. "Ich werde nicht [die Brockenspeise] genieBen und da- 
bei schliirfen", ist eine Schulungsregel, die befolgt werden 
soli. 

51. ‘Na surusurukdrakar] bhuhjissami’ti, 
sikkha karamya. 

52. "Ich werde nicht [die Brockenspeise] genieBen und mir 
dabei die Hand ablecken", ist eine Schulungsregel, die be¬ 
folgt werden soil. 

52. ‘Na hatthanillehakaij bhuhjissamT’ti, 
sikkha karamya. 



53. "Ich werde nicht [die Brockenspeise] genieBen und da- 
bei die Schale auslecken", ist eine Schulungsregel, die be- 
folgt werden soil. 

54. "Ich werde nicht [die Brockenspeise] genieBen und mir 
dabei die Lippen ablecken", ist eine Schulungsregel, die be- 
folgt werden soil. 

55. "Ich werde kein TrinkgefaB [entgegen-] nehmen, wenn 
meine Hand mit Essen beschmiert ist", ist eine Schulungs¬ 
regel die befolgt werden soil. 

56. "Ich werde in bewohnter Gegend kein Schalenspiilwass- 
er, das Reiskorner enthalt, wegschutten", ist eine Schulungs¬ 
regel, die befolgt werden soli. 


53. ‘Napattanillehakaij bhunjissami’ti, 
sikkha karamya. 


54. ‘Na otthanillehakaij bhunjissami ’ti, 
sikkha karamya. 


55. ‘Na samisena hatthena paniyathala- 
katj patiggahessamT’ti, sikkha karamya. 


56. ‘Na sasitthakaij pattadhovanarj anta- 
raghare chaddhessamT’ti, sikkha karam- 
ya. 


57. "Ich werde nicht jemandem die Lehre vortragen, wenn 
er einen Regenschirm in der Hand halt und nicht krank 
ist 177 ", ist eine Schulungsregel, die befolgt werden soil. 

58. "Ich werde nicht jemandem die Lehre vortragen, wenn 
er einen Stock in der Hand halt und nicht krank ist", ist eine 
Schulungsregel, die befolgt werden soil. 

59. "Ich werde nicht jemandem die Lehre vortragen, wenn 
er eine Hiebwaffe 178 in der Hand halt und nicht krank ist", 
ist eine Schulungsregel, die befolgt werden soli. 

60. "Ich werde nicht jemandem die Lehre vortragen, wenn 
er eine SchuBwaffe 179 in der Hand halt und nicht krank ist", 
ist eine Schulungsregel, die befolgt werden soli. 

Das Schliirfen: der sechste Abschnitt 


57. ‘Na chattapanissa agilanassa dham¬ 
mai] desissamT’ti, sikkha karamya. 


58. ‘Na dandapanissa agilanassa dham- 
maij desissamT’ti, sikkha karamya. 


59. ‘Na satthapanissa agilanassa dham- 
matj desissamT’ti, sikkha karamya. 


60. ‘Na ayudhapanissa agilanassa dham- 
marj desissamT’ti, sikkha karamya. 


Surusuruvaggo chattho 


61. "Ich werde nicht jemandem die Lehre vortragen, wenn 
er Schuhe tragt und nicht krank ist", ist eine Schulungsregel, 
die befolgt werden soil. 

62. "Ich werde nicht jemandem die Lehre vortragen, wenn 
er Pantoffeln tragt und nicht krank ist", ist eine Schulungs¬ 
regel, die befolgt werden soli. 

63. "Ich werde nicht jemandem die Lehre vortragen, wenn 
er sich auf oder in einem Lahrzeug befindet und nicht krank 
ist", ist eine Schulungsregel, die befolgt werden soil. 


61. ‘Na padukarulhassa agilanassa dham- 
marj desissamT’ti, sikkha karamya. 


62. Na upahanaridhassa agilanassa dham- 
marj desissamT’ti, sikkha karamya. 


63. 'Na yanagatassa agilanassa dhammaij 
desissamT’ti, sikkha karamya. 


64. "Ich werde nicht jemandem die Lehne vortragen, wenn 
er sich niedergelegt hat und nicht krank ist", ist eine Schul¬ 
ungsregel, die befolgt werden soil. 

65. "Ich werde nicht jemandem die Lehre vortragen, wenn 
er die Knie umfaBt und nicht krank ist", ist eine Schulungs¬ 
regel, die befolgt werden soli. 


64. Na sayanagatassa agilanassa dham¬ 
mai] desissamT’ti, sikkha karamya. 


65. ‘Na pallatthikaya nisinnassa agilanas¬ 
sa dhammai] desissamT’ti, sikkha karanT- 
yd. 


66. "Ich werde nicht jemandem die Lehre vortragen, wenn 
er eine Kopfbedeckung tragt 180 und nicht krank ist", ist eine 
Schulungsregel, die befolgt werden soli. 


66. ‘Na vethitasisassa agilanassa dham¬ 
mai] desissamT’ti, sikkha karamya. 



67. "Ich werde nicht jemandem die Lehre vortragen, wenn 
er Kopf {und Schultern} verhiillt hat und nicht krank ist", ist 
eine Schulungsregel, die befolgt werden soil. 

68. "Ich werde nicht jemandem die Lehre vortragen, wenn 
ich auf dem Boden sitze, er aber auf einer Sitzgelegenheit 
sitzt und nicht krank ist", ist eine Schulungsregel, die be¬ 
folgt werden soil. 

69. "Ich werde nicht jemandem die Lehre vortragen, wenn 
ich auf einer niedrigen Sitzgelegenheit sitze, er aber auf 
einer hohen sitzt und nicht krank ist", ist eine Schulungs¬ 
regel, die befolgt werden soli. 

70. Ich werde nicht jemandem die Lehre vortragen, wahrend 
ich stehe, er aber sitzt und nicht krank ist", ist eine Schul¬ 
ungsregel, die befolgt werden soil. 

71. "Ich werde nicht jemandem die Lehre vortragen, wenn 
ich hinter ihm gehe, er aber vor mir geht und nicht krank 
ist", ist eine Schulungsregel, die befolgt werden soil. 

72. "Ich werde nicht jemandem die Lehre vortragen, wenn 
ich auf dem Nebenweg gehe, er aber auf dem Hauptweg 
geht und nicht krank ist", ist eine Schulungsregel, die be¬ 
folgt werden soil. 

73. "Ich werde nicht stehend Kot absetzen oder urinieren, 
wenn ich nicht krank bin", ist eine Schulungsregel, die be¬ 
folgt werden soil. 

74. " Ich werde nicht auf Grimes Kot absetzen, urinieren 
oder spucken, wenn ich nicht krank bin", ist eine Schulungs¬ 
regel, die befolgt werden soli. 


67. ‘Na ogunthitcisisassa agilanassa 
dhammarj desissamT’ti, sikkhd karamya. 


68. ‘Na chamaya nisiditva asane nisinnas¬ 
sa agilanassa dhammarj desissamr’ti, sik¬ 
khd karamya. 


69. ‘Na nice asane nisiditva ucce 
asane nisinnassa agilanassa dhammarj 
desissa-rm’ti, sikkhd karamya. 


70. ‘Na tliito nisinnassa agilanassa dham¬ 
marj desissamT’ti, sikkhd karamya. 


71. ‘Na pacchato gacchanto purato gac- 
chantassa agilanassa dhammarj desissa- 
mi’ti, sikkhd karamya. 

72. ‘Na uppathena gacchanto patliena 
gacchantassa agilanassa dhammarj desi- 
ssami’ti, sikkhd karamya. 


73. ‘Na thito agilano uccararj va passavarj 
vd karissami’ti, sikkhd karamya. 


74. ‘Na harite agilano uccararj vd passa- 
varj vd khelarj vd karissdmi’ti, sikkhd ka- 
ranvya. 


75. "Ich werde nicht in Wasser Kot absetzen, urinieren oder 
spucken, wenn ich nicht krank bin", ist eine Schulungsregel, 
die befolgt werden soli. 


75. ‘Na udake agilano uccararj vd pcissa- 
varj vd khelarj vd karissdmi’ti, sikkhd ka- 
ramya. 


Die Schuhe: der siebte Abschnitt 


Padukavaggo sattamo 


Ehrwiirdige, die Regeln, "in denen man sich schulen soil", 
sind rezitiert worden. 


Uddittha kho, ayasmanto, sekhiya dhcirn- 
md. 


[Ausrufungsfrage] 

Hier nun frage ich die Ehrwiirdigen: Sind Sie hierin rein? 
Zum zweiten Male frage ich: Sind Sie hierin rein? 

Zum dritten Male frage ich: Sind Sie hierin rein? 

Die Ehrwiirdigen sind hierin rein, deshalb schweigen sie. 
So fasse ich es auf. 


[Anusdvanarj] 

Tattlr'ayasmante pucchdmi: Kacci ’ttha 
parisuddha? Dutiyarn’pipucchdmi: Kac- 
citthaparisuddha? Tatiyam’pipucchdmi: 
Kacci’ttha parisuddha? Parisudhetthdya- 
smanto, tasmd tunhl. Evametarj dhdrayd- 
mi. 


Die Regeln, "in denen man sich schulen soli", sind beendet 


Sekhiya dliamma nitthita 



[9. Regeln zur "Beilegung der Streitigkeiten"] 

[9. Adhikaranasamatha-dhamma] 

Ehrwurdige, nun kommen die sieben Regeln zur "Beilegung 
der Streitigkeiten" ( Adhikaranasamatha ) zur Rezitation. 

Ime khopan’dyasmanto, satta adhikara¬ 
nasamatha dhamma uddesay agacchanti. 

Fur die Beilegung und Beruhigung der, wann auch immer 
auftretenden Streitigkeiten soil man: 

Uppannuppanndnaij adhikarananatj sa- 
mathdya vupasamdya: 

1. in Gegenwart [des Ordens, des Bezichtigten und des Be- 
ziclitigenden]ein Urteil gemaB der Verhaltensethik fallen, 

1 . Sammukhdvinayo databbo, 

2. den [Bezichtigten] sich daran erinnern lassen und danach 
das Urteil gemaB der Verhaltensethik fallen, 

2. Sativinayo databbo, 

3. wenn jemand geistig verwirrt war, ihn gemaB der Verhalt¬ 
ensethik dazu erklaren, 

3. Amiilhavinayo databbo, 

4. ein Eingestandnis [des Bezichtigten] herbeizufuhren ver- 
suchen 181 . 

4. Patinndya kdretabbaij, 

5. [eine Abstimmung herbeifuhren und] der Entscheidung 
der Mehrheit folgen, 

5. Yebhuyyasikd, 

6. [ein Vinayaverfahren] insbesondere gegen den, der von 
auBerst schlechter Wesensart ist, ausfuhren lassen, 

6. Tassa pdpiyyasikd. 

7. Gras dariiber wachsen lassen. 

7. Tinavattharako’ti. 

Ehrwurdige, die sieben Regeln zur "Beilegung der Streitig¬ 
keiten" 182 sind rezitiert worden. 

Uddittha kho, ayasmanto, satta adhikara¬ 
nasamatha dhamma. 

[A usrufungsfrage] 

Flier nun frage ich die Ehrwiirdigen: Sind Sie hierin rein? 

Zum zweiten Male frage ich: Sind Sie hierin rein ? 

Zum dritten Male frage ich: Sind Sie hierin rein? 

Die Ehrwiirdigen sind hierin rein, deshalb schweigen sie. 

So fasse ich es auf. 

[Anusdvanaij] 

Tatth’ ayasmantepucchdmi: Kacci’ttha 
parisuddha? Dutiyam’pi pucchdmi: Kac- 
cittlxaparisuddha? Tatiyam’pipucchdmi: 
Kacci’ttha parisuddha? Parisudhetthaya- 
smanto, tasmd tunhl Evametatj dharaya- 
mi. 

Die Regeln zur "Beilegung der Streitigkeiten" sind beendet 

Satta adhikaranasamatha dhamma nitthita 

Ehrwurdige, die Praambel ist rezitiert worden. 

Die vier RegelverstoBe, die "zu Fall bringen", sind rezitiert 
worden. 

Die 13 RegelverstoBe "das anfangliche und folgende 
Zusammentreten des Ordens" betreffend sind rezitiert 
worden. 

Die zwei "Unbestimmten" RegelverstoBe sind rezitiert 
worden. 

Die 30 RegelverstoBe, "das Aushandigen und die Suhne" 
betreffend, sind rezitiert worden. 

Die 92 RegelverstoBe, "die Suhne" betreffend, sind rezitiert 
worden. 

Die vier RegelverstoBe, die "auf bestimmte Weise gestanden 
werden sollen", sind rezitiert worden. 

Uddittliaij kho, ayasmanto, nidanatj. 
Uddittha cattaro pdrdjikd dhamma. 

Uddittha terasa sanghadisesa dhamma. 

Uddittha dve aniyatd dhamma. 

Uddittha titjsa nissaggiyd pdcittiya 
dhamma. 

Uddittha dvenavuti pdcittiya dhamma. 

Uddittha cattaro patidesamyd dhamma. 



Die Regeln, "in denen man sich schulen soil", sind rezitiert 
worden. 

Die sieben Regeln "zur Beilegung der Streitigkeiten" sind 
rezitiert worden. 

Uddittha sekhiya dhamma. 

Udditthci satta adhikaranasamathd 
dhamma. 

Soviel ist in des Erhabenen Ordenssatzung iiberliefert, ist in 
der Ordenssatzung enthalten und kommt halbmonatlich zur 
Rezitation. Hierin sollen alle sich einig, zusammen sich 
freuend und nicht streitend sich iiben. 

Ettakaij tassa Bhagavato suttagataij sutta- 
pariyapannatj anvaddhamasatj uddesarj 
agacchati. Tattha sabbeh’eva samaggehi 
sammodamdnehi avivadamanehi sikkhi- 
tabban ’ti. 

Die ausfiihrliche Rezitation: die Funfte 

Vittharuddeso pahcamo 

Das Hauptregelwerk der buddhistischen 
Monche ist beendet 

Bhikkhupatimokkhaij nitthitcuj 

AlleMonche: "Sehr Gut! Sehr Gut! SehrGut! " 

Sabbe bhikkhu: " Sdd.hu! Sadhu! Sadhu!" 






ANHANGI 


Notizen zur Verhaltensethik 

aus Mahavagga (MV), Cullavagga (CV) and Parivara (PV) 


1. DIE ORDINATION ALS SAMANERA- SAMANERA-PABBAJJA* 

(Aus dem ersten Kap. des MV 82f) 

DAS VERFAHREN 

Das Verfahren der Ordination als Samanera (word.: Sohn der Einsiedler) besteht aus vier Hauptteilen: 

i) Rasieren, 

ii) Bitte um das Fortziehen (pabbajja), 

iii) Bitte um und Annahme der dreifachen Zuflucht und der zelin Regeln, und 

iv) Annahme eines Unterweisers ( Upctjjhayas ). 

i) Rasieren 

Der Anwarter (A.) soil, als Laie, die Haare und den Bart von einem bestimmten Bhikkhu abrasieren lassen, 
wobei das erste Biischel der abgeschnittenen Flaare A. in die Hand gegeben wird. Nun gibt der Bhikkhu das 
Meditationsobjekt der Hautpentade ( taca-pancaka-kammatthana ) der 32 Korperteile, die A. ihm nach- 
sprechen soil: 

[Es gibt an diesem Korper:] 

"Kopfhaare, Korperhaare, Nagel, Zahne, Haut. 

[Und umgekehrt:] 

Haut, Zahne, Nagel, Korperhaare, Kopfhaare." 


Kesa, loma, nakkha, danta, taco. 
Taco, danta, nakkha, loma, kesa. 


Nach dem Rasieren, geht A. zu einem alteren bhikkhu, der zehn oder mehrere Jahren hochordiniert ist, und 
verehrt ihm als seinem Unterweiser ( upajjjaya ) indem er sich zu seinen FiiBen verbeugt. Wenn andere 
Bhikkhus anwesend sind, soil er auch zu ihren FiiBen verbeugen, indem er gewohnlicherweise sagt: 


Mit Verlaub, Ehrwiirdiger Herr, ich verehre den Orden. 
Zum zweiten Male,.... 

Zum dritten Male,... ich verehre den Orden. 


Okasa, Sahghatj vandami, bhante. 
Dutiyampi, Sahghatj vandami, bhante. 
Tatiyampi, Sahghatj vandami, bhante. 


ii) Bitte um das Fortziehen (pabbajja) 

Dann soil A. ein Untergewand und ein Obergewand, die mit einem Giirtel gebunden sind, nehmen, sich 
zu den FiiBen des Unterweisers ( Upajjhdyas ) verbeugen, sich in die Hocke setzen (hinkauem), die Hande 
zu-sammenlegen und sie bis an den Kopf heranfiihren, und 1 . um das Fortziehen (pabbajja), und 2 . um das 
Empfangen der Gewander von dem Unterweiser bitten. 


* Pabbajja (worth: Das Fortziehen, bzw. das Flinausziehen). 'Das Flinausziehen aus dem Flausleben in die Flauslosigkeit' ( agaras- 
ma anagariyatj pabbajja ), ist ein sehr haufiger Ausdruck im Kanon fur Pabbajja. Hier "Hausleben ( agara ) bedeutet: Das Leben 
des Flaushalters, wofur Beschaftigungen wie Landwirtschaft, Flandel, usw. notig sind. Nach der Pabbajja gibt es das alles nicht 
mehr. Deshalb soil Pabbajja als 'Gang in die Flauslosigkeit' verstanden werden." (Smps. 139) 





[Die Formelfrage] + 


"Verbeugung vor ihm, dem Erhabenen, Wiirdigen, 
vollig aus sich selbst Erleuchteten. 10 (3x) 


"Namo tassa Bhagavato, Arahato, 
sammd Sambuddhassa. (3x) 


1. Mit Verlaub, Ehrwiirdiger Herr, bitte ich um das Fort- 
zielien. Zum zweiten Male, Ehrwiirdiger Herr, ... Zum 
dritten Male, Ehrwiirdiger Herr, bitte ich um das Fort- 
ziehen. 

2. Ehrwiirdiger Herr! Bitte nehmen Sie dieses Gewand* 
entgegen und lassen Sie mich, aus Mitleid bewogen, zur 
Uberwindung alien Leidens und zur Verwirklichung des 
Nibbanas, aus [dem Hausleben in die Hauslosigkeit] ziehen. 


1. Okasa, ahay, bhante, pabbajjcuj ydcdmi. 
Dutiyampi, aharj, bhante, pabbajjatj ydcd¬ 
mi. Tatiyampi, ahaij, bhante, pabbajjatj yd¬ 
cdmi. 

2. Sabba-dukkha-nissarana-nibbdna- 
sacchikaranatthaya imatj kasavay gcihetx’d 
pabbdjetha may, bhante, anukampay upd- 
daya. 


Zum zweiten Male, Ehrwiirdiger Herr! ... ziehen. 
Zum dritten Male,... ziehen." 


Dutiyampi, sabba-dukkha... upadaya. 
Tatiyampi, sabba-dukkha... upadaya." 


A. soli jetzt dem Unterweiser das Gewand iiberreichen, soil er sich wieder zu den FiiBen des Unterweisers 
verbeugen, sich in die Hocke setzen, die Hande zusammenlegen, und 3. um die Gewander und das Fort- 
ziehen auf diese Weise bitten: 


3. "Ehrwiirdiger Herr! Bitte geben Sie mir dieses Gewand 
und lassen Sie mich, aus Mitleid bewogen, zur Uberwind¬ 
ung alien Leidens und zur Verwirklichung des Nibbana, 
aus [dem Hausleben in die Hauslosigkeit] ziehen. 


3. " Sabba-dukkha-nissarana-nibbana- 
sacchikaranatthaya etay kdsdvay dat\’d 
pabbdjetha may, bhante, anukampay 
upadaya. 


Zum zweiten Male, Ehrwiirdiger Herr! ... Zum dritten 
Male,..." (Vv363) 


Dutiyampi, sabba-dukkha... upadaya. 
Tatiyampi, sabba-dukkha... upadaya.” 


Wahrend der Unterweiser das Gewand zuriickgibt, bindet er, gewohnlicherweise, den Giirtel locker um den 
Hals des As.. Wahrenddessen soil A. iiber den Gebrauch des Gewandes nachdenken, indem er die folgende 
Formel spricht: 


"Ich erwage den Zweck und gebrauche das Gewand, eben 
bloB zur Abwehr von Kalte, zur Abwehr von Hitze, zur 
Abwehr von Kontakt mit (Stech-)Fliegen, -Miicken (Mos- 
kitos), Wind, Sonnenstrahlung und Kriechtieren und eben 
bloB zur Bedeckung der Schamgegend. " 


"Patisahkhd yoniso cTvaray patisevami ya- 
vadeva sitassa patighataya, unhassa pati- 
ghdtaya, daysa-makasa-vatatapa-siriysapci- 
samphassanay patighataya, yavadeva hiri- 
kopina-paticchadanatthay ." 


Nun gibt der Unterweiser das Meditationsobjekt der Hautpentade ( taca-pahcaka ) der 32 Korperteile, die A. 
ihm nachsprechen soli: 

[Es gibt an diesem Korper:] 

"Kopfhaare, Korperhaare, Nagel, Zahne, Haut. 

[Und umgekehrt:] 

Haut, Zahne, Nagel, Korperhaare, Kopfhaare." 


Kesa, loma, nakkha, danta, taco. 
Taco, danta, nakkha, loma, kesa. 


Jetzt soli A. die Gewander nehmen, zur Seite gehen, sie gemaB Sekhiya 1 & 2 rundherum anziehen und sie 
anlegen, indem er das Obergewand auf der linken Schulter ordnet. 


* 


Diese Formelfrage ist das iibliche Muster beruhend auf MV, Smps 724f. & Vv 363. 
Fur das Gewand ( kasava ) s. Anh. I, Kap. 9 A.V. 







iii) Bitte um und Annahme der dreifachen Zuflucht und der zehn Regeln 

A. kehrt zuriick, geht zum Unterweiser, verbeugt sich zu seinen FiiBen, sitzt sich in die Hocke, ...und soil 
ihm jetzt um die dreifache Zuflucht ( ti-sarana ) und die zehn Regeln ( dasa-sTla ) bitten: 


Bitte um die dreifache Zuflucht und die zehn Regeln 


"Mit Verlaub, Ehrwiirdiger Herr, bitte ich um die zehn 
Regeln der Sittlichkeit beziiglich des Fortziehens zusamm- 
en mit der dreifachen Zuflucht. Bitte, Ehrwiirdiger Herr, 
geben sie mir diese Sittlichkeit. 

Zum zweiten Male, Ehrwiirdiger Herr,... Sittlichkeit. 

Zum dritten Male, ... geben sie mir diese Sittlichkeit, aus 
Mitleid bewogen." 


"Okasa, ahaij, bhante, tisaranena saddhitj 
pabbajja-dasa-stlatj dhammatj yacdmi. 
Anuggaharj katx’d sTlarj detha me, bhante. 

Dutiyampi, ahatj, bhante, ... me, bhante. 
Tatiyampi, ahatj, bhante, ... sTlatj detha me, 
bhante, anukampati upadava . " 


Der Unterweiser gibt* ihm nun die dreifache Zuflucht nachdem er sagt: 
"Wiederhole, was ich sage." (Yamahatj vaddrni, tatj vadehi (vadetha)). 

A. soli antworten: "Ja, Ehrwiirdiger Herr! " (. Ama, bhante.) 


Annahme der dreifachen Zuflucht 

Der Unterweiser: "Verbeugung vor ihm,... " 

A. wiederholt: 


"Verbeugung vor ihm, dem Erhabenen, Wiirdigen, 
vollig aus sich selbst Erleuchteten. (3x) 


"Namo tassa Bhagavato, Arahato, 
sammd Sambuddhassa. (3x) 


Ich nehme Zuflucht zum Buddha, [word.: Ich gehe ... ] 
Ich nehme Zuflucht zur Lehre. 

Ich nehme Zuflucht zum Orden. 

Zum zweiten Male: Ich nehme ... . 


Zum dritten Male: Ich nehme ... ." 


Buddhatj saranatj gacchdmi. 

Dhammatj saranatj gacchdmi. 

Sahghatj saranatj gacchdmi. 

Dutiyampi, Buddhatj saranatj gacchdmi. 
Dutiyampi, Dhammatj saranatj gacchdmi. 
Dutiyampi, Sahghatj saranatj gacchdmi. 

Tatiyampi, Buddhatj saranatj gacchdmi. 
Tatiyampi, Dhammatj saranatj gacchdmi. 
Tatiyampi, Sahghatj saranatj gacchdmi." 


Der Unterweiser gibt noch eimal die dreifache Zuflucht iiblicher Weise im Modus von ' ma.kdr.anta ' : Das 
nasale stimmhafte n-Resonaz 'ij\ am Ende ( anta ) der Worte 'Buddha-tj sarana-tj ...' usw., wird gegen den 
Lippenlaut'm' ausgetauscht, um die Worte deutlich zu unterscheiden. (Smps 724). A. wiederholt: 

Buddham saranam gacchdmi. Dutiyampi, Buddham saranam ... Tatiyampi, Buddham saranam ... 

Dhammam saranam gacchdmi. Dutiyampi, Dhammam saranam ... Tatiyampi, Dhammam saranam ... 

Sahgham saranam gacchdmi. Dutiyampi, Sahgham saranam Tatiyampi, Sahgham saranam 

gacchdmi. gacchdmi. 

Der Unterweiser sagt nun: 

"Das Nehmen der Zuflucht ist vollstandig/ beendet." ( Sarana-gamanatj sampunnatj.) 

A. soli antworten: "Ja, Ehrwiirdiger Herr!" {Ama, bhante.) 


* Ein Lehrer ( Acariva) kann auch die dreifache Zuflucht und die zehn Regeln geben, jedoch beide, der Unterweiser od. der 
Lehrer, miiBen, fur einen mannlichen Anwarter, ebenfals mannlich sein. (Smps. 723) 






Annahme der zehn Regeln 


Jetzt gibt der Unterweiser die zehn Regeln der Sittlichkeit ( dasa-sila ). A. wiederholt: 


"Die Schulungsregel Enthaltung vom: 

1) Toten jeglicher Lebewesen, 

2) Nehmen von etwas Nichtgegebenem (d.i. Stehlen), 

3) Unkeuschheit, 

4) Liigen, 

5) Trinken Bier oder Wein/Alkohol, die eine Grundlage 
fur Rausch und Unachtsamkeit sind, 

6) Essen zur Unzeit, [d.i. nach der Mittagszeit], 

7) Tanzen, Singen, Musikund Schauspielen [sehen, 
horen und machen], 

8) Tragen bzw. Benutzen von Blumen, Kranzen, Parfum, 
und Kosmetik, die den Zweck der Verzierung und 
Verschonerung haben, 

9) Benutzen hochbeiniger und breiter Betten und Sitze, 
und 

10) Empfangen von Gold und Silber/ Geld. 

1. "Panatipata veramam sikkhapadarj, 

2. Adinnadana veramam sikkhapadarj, 

3. Abralimacariya veramam sikkhapadarj, 

4. Musavada veramam sikkhapadarj, 

5. Sura-meraya-majjapamadatthana 
veramam sikkhapadarj, 

6. Vikalabhojana veramam sikkhapadarj, 

7. Nacca-gita-vadita-visuka-dassana 
veramam sikkhapadaij, 

8. Mcda-gandha-vilepana-dharana- 
mandana-vibhusanatthana veramam 
sikkhapadarj, 

9. Uccdsayana-mahdsayand veramam 
sikkhapadarj, 

10. Jdtarupa-rajata-ppatiggahand 
veramam sikkhapadarj, 

Diese zehn Schulungsregeln bezuglich des Fortziehens 
nehme ich auf mich. 

Zum zweiten Male,... nehme ich auf mich. 

Imani pabbajjh-dasa-sikkhapadhni sarnd- 
diydmi. 

Dutiyampi, imani pabbajja-dasa-sikkhdpa 
ddni samadiyami. 

Zum dritten Male, ... ." 

Tatiyampi, imani pabbajja-dasa-sikkhdpa- 
ddni samadiyami." 

Der Unterweiser sagt: 


"Magst du diese zehn Regeln der Sittlichkeit bezuglich 
des Fortziehens, zusammen mit der dreifachen Zuflucht 
wohl bewahren und ohne UnterlaB streben." 

"Tisaranena saddhirj pabbajja-dasa-sTlarj 
dhammarj sadhukatj surakkhitarj katvd 
appamadena sampadehi (sampadetha)." 

A. soli antworten: "Ja, Ehrwurdiger Elerr!" 

"Ama, bhante." 


iv) Annahme eines Unterweisers ( Upajjhayas ) 


A. sagt: 


"Verbeugung vor ihm, dem Erhabenen, Wurdigen, 
vollig aus sich selbst Erleuchteten. (3x) 

"Namo tassa Bhagavato, Araliato, 
sarnmb Sambuddhassa. (3x) 

Ehrwurdiger Herr, seien Sie mein Unterweiser". 

Upajjhayo me, bhante, hohi." 

Der Unterweiser sagt: "Angemessen." 

"Patiruparj." 

A. sagt: 

"Sehr gut! Mit Verlaub, ich willige ein. 

Zum zweiten Male: Ehrwurdiger Herr, seien Sie mein 
Unterweiser". 

"Sadhu, okasa, sampaticchdmi. 

Dutiyampi, Upajjhayo me, bhante, hohi." 




Der Unterweiser sagt: "Angemessen. 


'Patiruparj. 


A. sagt: 

"Sehr gut! Mit Verlaub, ich willige ein. 

Zum dritten Male: Ehrwiirdiger Herr, seien Sie mein 
Unterweiser". 


"Sadhu, okasa, sampaticchami. 
Tatiyampi, Upajjhayo me, bhante, hohi." 


Der Unterweiser sagt: "Angemessen." 


"Patiruparj." 


A. sagt: 

"Sehr gut! Mit Verlaub, ich willige ein." 


"Sadhu, okasa, sampaticchami." 


Damit ist die Ordination zum Sdmanera vollzogen und der Anwarter bekommt von seinem Unterweiser 
einen neuen Namen im Pali. Laut Vinaya ist, also, der ein Sdmanera , der die zehn Regeln der Sittlichkeit auf 
sich genommen hat und in denen er sich iibt: ( Sdmanero ndrna: dasasikkhapadiko.) (Pac 122 ) 

Fur die Annahme ernes Unterweisers ( Upajjhayas ) s. auch Kap. 3. NISSAYA - Verbindung 


2. DIE HANDLUNG DER HOCHORDINATION - UPASAMPADA-KAMMA* 

(Aus dem ersten Kap. des MV 94] 

DAS VERFAHREN 

Das Verfahren der Handlung der Hochordination besteht aus elf Teilen: 

i) Erstens soil ein Sdmanera (SA) den Unterweiser ( Upajjhdya ) dreimal bitten, von ihm als hochordinierter 
Schuler, bzw. als Bhikkhu, angenommen zu werden: 

SA.: "Ehrwiirdiger Herr, seien Sie mein Unterweiser." ( Upajjhayo me, bhante, hohi.) 

Der Unterweiser sagt: "Angemessen." ( Patiruparj .) 

SA.: "Sehr gut! Mit Verlaub, ich willige ein." (Sadhu, okasa, sampaticchami.) 

(s. Einzelheien im vorherigen Kap. 1. IV, od. im nachsten Kap. 3. A) 

ii) Befragung von einen Acariya (A, Lehrer) beziiglich der Schale, des Doppel-, Ober-, und Untergewandes: 


A: "Ist dies deine Schale?" 

SA: "Ja, Ehrwiirdiger Herr." 

A: "Ist dies dein Doppelgewand? " 
SA: "Ja, Ehrwiirdiger Herr." 

A: "Ist dies dein Obergewand?" 
SA: "Ja, Ehrwiirdiger Herr." 

A: "Ist dies dein Untergewand? 
SA: "Ja, Ehrwiirdiger Herr." 


"Ayarj te patto?" 

"Ama, bhante." 

"Ayarj sahghati?" 
"Ama, bhante." 

"Ayarj uttarasahgo? " 
"Ama, bhante." 

"Ayarj antaravdsako? " 
"Ama, bhante." 


*Hochordination (upasampada) ist die Erreichung eines hoheren [sittlichen] Stands ( uparibhavarj samapatti/patti/patilabho). 
Denn der Stand eines Bhikkhu ist ein hoherer [sittlicher] Stand ( bhikkhu-bhavo hi uparibhavo). (Smps 172; Vbh 217). Deshalb 
bittet ein Samanera: "Moge mich der Orden aus dem Stand des Samanera in den Stand des Bhikkhu erheben." s. vii unten. 






iii) Wegschicken des SA jenseits der Reichweite.* 


A: "Gehe; stehe auf jenem sichtbaren Platz." ( Gaccha; amumhi okase titthahi.) 


iv) Hier, Selbstberechtigung des A zur Belehrung ( anusasaka-sammuti ): 


[Antrag] 


[Natti] 


A: "Ehrwiirdiger Herr! Moge der Qrden mich anhoren. Der 
Soundso [Naga* ] ist ein Hochordinationsanwarter des 
Ehrwiirdigen Soundso [Tissa*]. Wenn es dem Orden 
scheint, daB die richtige Zeit gekommen ist, werde ich den 
Soundso [Naga] belehren." 


"Sunatu me, bhante, Sahgho. Itthannamo 
[ayat) Nago *] itthannamassa ayasmato 
[Tissassa*] iipasampaddpekkho. Yadi San- 
ghassa pattakallaij, ahatj itthannbmaij 
[Nagaij] anusdseyyatj." 


v) Belehrung iiber die Befragung zu den 13 'Behindemden Zustanden' auBerhalb der Reichweite des Ordens: 


A: "Hore Naga. Dieses ist fur dich die Zeit fur die Wahr- 
heit, die Zeit fur die Wirklichkeit. Wahrend man dich in 
der Mitte des Ordens iiber etwas Vorliegendes befragt, 
sollst du auf Vorhandenes: 'Ich habe!' antworten, auf nicht 
Vorhandenes: 'Ich habe nicht!' antworten. Sei nicht in Ver- 
legenheit, schaue nicht finster drein. Sie werden dich 
folgendermaBen befragen: Hast du eine von diesen Er- 
krankungen? 


"Sunasi, Naga. Ayaij te saccakdlo, bhuta- 
kdlo. Yarj jbtaij, Sahghamajjhe pucchante, 
santarj 'AtthT'ti vattabbaij, asantaij 'NatthT'ti 
vattabbarj. Md kho vitthdsi, md kho manku 
ahosi. Evaij taij pucchissanti: Santi te eva- 
rupd dbadha? 


1) Aussatz? 

SA: "Ich habe keinen, Ehrwiirdiger Herr!" 

2) Ekzeme, (Geschwiire)? 

SA: "Ich habe keinen, Ehrwiirdiger Herr!" 

3) WeiBflecklepra? 

SA: "Ich habe keinen, Ehrwiirdiger Herr!" 

4) Tuberkulose, (Schwindsucht)? 

SA: "Ich habe keinen, Ehrwiirdiger Herr!" 

5) Epilepsie? 

SA: "Ich habe keinen, Ehrwiirdiger Herr!" 

6) Bist du ein Mensch? 

SA: "Ich bin, Ehrwiirdiger Herr!" 

7) Bist du ein Mann? 

SA: "Ich bin, Ehrwiirdiger Herr!" 


1) Kutthaij? 
"Natthi, bhante." 

2) Gando 
"Natthi, bhante." 

3) Kildso 
"Natthi, bhante." 

4) Soso 

" Natthi, bhante." 

5) Apamdro 
"Natthi, bhante." 

6) Manusso'si? 

" Ama, bhante." 

7) Puriso'si? 
"Ama, bhante." 


*Fiir die Reichweite ( hatthapasa ) s. Anm. 25. 

* Heute ist es der Brauch, daB bei mehreren Hochordinationsanwartem (upasampaddpekkho) aus Griinden der Erleichterung der 
Name Naga bzw. Datta fur alle Samanera, bzw. Tissa fur den Unterweiser, durch das Vinaya-verfahren Natti-sammutti-kamma 
vorher bestimmt wird. 





8) Bist du ein freier Mann? 

SA: "Ich bin, Ehrwiirdiger Herr!" 

9) Bist du schuldenfrei? 

SA: "Ich bin, Ehrwiirdiger Herr!" 

10) Bist du nicht im Staatsdienst?* * 

SA: "Ich bin nicht, Ehrwiirdiger Herr!" 

11) Hast du die Erlaubnis deiner Eltern? 

SA: "Ich habe, Ehrwiirdiger Herr!" 

12) Hast du das zwanzigste Lebensjahr vollendet? 

SA: "Ich habe, Ehrwiirdiger Herr!" 

13) Sind deine Schale & Gewander vollstandig? 

SA: "Sie sind, Ehrwiirdiger Herr!" 

Wie heiBt du? 

SA: "Ehrwiirdiger Herr, Ich heiBe Naga!" 

Wie heiBt dein Unterweiser?" 

SA: "Ehrwiirdiger Herr, mein Unterweiser heiBt Tissa!" 


8) Bhujiso'si? 

"Ama, bhante." 

9) Anano 'si? 

"Ama, bhante." 

10) Na'si rdjabhato? 

"Ama, bhante." 

11) Anuhhato'si matapituhi? 

"Ama, bhante." 

12) ParipunnavTsati vasso'si? 

"Ama, bhante." 

13) Paripunnay tepatta-civaray? 

"Ama, bhante." 

Kinndmo'si? 

" Ahaij, bhante, Nago nama." 

Ko ndmo te Upajjhdyo? 

"Upajjhdyo me, bhante, Tissathero nama. 


vi) A kehrt zuriick zu dem Orden, informiert ihn iiber v) und fordert den SA auf, innerhalb der Reichweite 
zu kommen: 


A: "Ehrwiirdiger Herr! Moge der Orden mich anhoren. 
Naga, der ein Hochordinationsanwarter des Ehrwiirdigen 
Tissa ist, ist von mir belehrt worden. Wenn es dem Orden 
scheint, daB die richtige Zeit gekommen ist, moge Naga 
kommen." - "Komm!" 


"Sunatu me, bhante, Sahgho. Ayatj Nago 
ayasmato Tissassa upasampaddpekkho, 
anusittho so mayd. Yadi Sahghassa patta- 
kallaij, Nago agaccheyya." 

"Agachdhi!" 


vii) Bitte Ulll Hochordination ( Upasampada-yacana ) 


Jetzt soil SA innerhalb der Reichweite kommen, den Orden verehren, sich in die Hocke setzen (hinkauern), 
die Hande zusammenlegen und sie bis an den Kopf heranfiihren, und um Hochordination bitten. 


SA: "Ehrwiirdiger Herr! Ich bitte den Orden um Hoch¬ 
ordination. Ehrwiirdiger Herr! Moge mich der Orden, aus 
Mitleid bewogen, und [aus dem Stand des Samanera in 
den Stand des Bhikkhu* ] erheben. 

Zum zweiten Male, Ehrwiirdiger Herr! ... erheben. 

Zum dritten Male, Ehrwiirdiger Herr! ... erheben." 


"Sahghaij, bhante, upasampadatj ydcdmi. 
Ullumpatu may, bhante, Sahgho, anukam- 
pay upadaya. 

Dutiyampi, bhante, Sahghay upasampaday 
ydcdmi. ... anukampay upadaya. 

Tatiyampi, bhante, Sahghay upasampaday 
ydcdmi. ... anukampay upadaya.” 


* 'im Staatsdienst': Hier sind alle jene gemeint, deren Arbeitsgeber der Staat (Konig, usw.) ist, z.B. Parlamentangehorige, 
Beamte, aber auch Wehr- und Zivildienstpflictige, die ihre Dienst noch nicht abgeleistet haben oder keine Genehmigung des 
Staates haben. (s. Smps. 744). 

* Smps. 735. 






viii) Hier, Selbstberechtigung eines zweiten A zur Befragung ( pucchaka-sammuti ): 


[Antrag] 

[ Natti\ 

A: "Ehrwiirdiger Herr! Moge der Orden mich anhoren. 

Dieser Naga ist ein Hochordinationsanwarter des Ehr- 
wiirdigen Tissa. Wenn es dem Orden scheint, daB die 
richtige Zeit gekommen ist, werde ich Naga iiber die 
behindernden Zustande befragen." 

"Sundtu me, bhante, Sangho. Ayarj Ndgo 
ayasmato Tissassa upasampaddpekkho. 
Yadi Sanghassa pattakallarj, ahaij Nagcuj 
antardyike dhamme puccheyyatj." 


ix) Befragung iiber die 13 'Behindernden Zustande', innerhalb der Reichweite des Ordens: 

A: "Hore Naga. Dieses ist fiir dich die Zeit fur die Wahr- "Sunasi, Ndga. Ayaij te saccakalo, bhuta- 


heit, die Zeit fur die Wirklichkeit. Wahrend man dich in 
der Mitte des Ordens iiber etwas Vorliegendes befragt, 
sollst du auf Vorhandenes: 'Ich habe!' antworten, auf 
nicht Vorhandenes: 'Ich habe nicht!' antworten. Sei nicht 
in Verlegenheit, schaue nicht fmster drein. Sie werden 
dich folgendermaBen befragen: Hast du eine von diesen 
Erkrankungen? 

kalo. Yarj jdtarj, Sanghamajjhe pucchante, 
santatj 'AtthT'ti vattabbarj, asantarj 'NatthT'ti 
vcittabbcuj. Md kho vitthasi, md kho manku 
ahosi. Evaij tarj pucchissanti: Santi te eva- 
rupd dbddhd? 

1) Aussatz? 

1) Kuttharj? 

SA: "Ich habe keinen, Ehrwiirdiger Herr!" 

"Natthi, bhante." . 

... (weiter wie unter v) .... 



x) Die Handlung mit einem Antrag und drei Beschliissen (natticatuttha-kammavaca) 

Wenn SA rein von den 13 'Behindernden Zustanden' ist, wird nun der Wortlaut der Handlung (, kammavaca, 
mv 94) von dem/den Acariya/s verlesen, und damit wird SA hochordiniert, bzw. ein Bhikkhu, falls keiner im 
Orden dagegen ist: 


[Antrag (lx)] 

[Natti (lx)] 

A: "Ehrwiirdiger Herr! Moge der Orden mich anhoren. 

Naga ist ein Hochordinationsanwarter des Ehrwiirdigen 

Tissa. Er ist rein von den[13] behindernden Zustanden. 

Seine Schale und Gewander sind vollstandig. Naga, mit 
dem Ehrwiirdigen Tissa als Unterweiser, bittet den Orden 
um Hochordination. - 

"Sundtu me, bhante, Sangho. Ayarj Nago 
ayasmato Tissassa upasampaddpekkho. 
Parisuddho antardyikehi dhammehi. Pari- 
punnassa pattacTvararj. Ndgo Sahgharj 
upasampadarj ydcati dyasmatd Tissena 
upajjhdyena. - 

Wenn es dem Orden scheint, daB die richtige Zeit ge¬ 
kommen ist, moge der Orden Naga die Hochordination 
erteilen mit dem Ehrwiirdigen Tissa als Unterweiser. Dies 
ist der Antrag. 

Yadi Sanghassa pattakallarj, Sangho Nd- 
gaij upasampadeyya dyasmatd Tissena up¬ 
ajjhdyena. Esd natti. 

[Beschlusse (3x)] 

[Anussavana (3x)] 

a) Ehrwiirdiger Herr! Moge der Orden mich anhoren. 

Naga ... [wie beim Antrag] ... um Hochordination. - 

a) Sundtu me, bhante, Sangho. Ayaij Nago 
... [wie beim Natti ] ... upajjhdyena. - 

Der Orden erteilt Naga die Hochordination mit dem Ehr¬ 
wiirdigen Tissa als Unterweiser. Welcher Ehrwiirdige der 
Hochordination des Naga mit dem Ehrwiirdigen Tissa als 
Unterweiser zustimmt, moge schweigen. Wer ihr nicht zu- 
stimmt, soli sich dagegen aussprechen. 

Sangho Ndgatj upasampadeti dyasmatd 
Tissena upajjhdyena. Yassdyasmato kha- 
mati Ndgassa upasampadd dyasmatd Tis¬ 
sena upajjhdyena, so tunhassa. Yassa nak- 
khamati so bhdseyya. 





b) Und zum zweiten Male verkiinde ich diese Sache. 


Dutiyampi etcimatthaij vadami. 


Ehrwiirdiger Herr! ... [wie bei a)] ... soli sich dagegen 
aussprechen. 

c) Und zum dritten Male verkiinde ich diese Sache. 


Sunatu me, bhante, ... [wie bei a)] ... so 
bhdseyya. 

Tatiyampi etamatthay vadami. 


Ehrwiirdiger Elerr! ... [wie bei a)] ... soil sich dagegen 
aussprechen. 


Sunatu me, bhante, ... [wie bei a)] ... so 
bhdseyya. 


[Endurteil] 


[Pariyosana] 


Naga ist mit dem Ehrwiirdigen Tissa als Unterweiser von 
dem Orden hochordiniert worden. Der Orden stimmt dem 
zu, deshalb schweigt er. So fasse ich es auf." (3x) 


Upasampanno Sahghena Nago ayasmatd 
Tissena upajjhdyena. Khamati Sahghassa, 
tasma tunhT. Evametay dharaydmi." (3x) 


xi) Am Ende der ganzen Elandlung der Hochordination ( Upasampada-kamma ) soil das folgende ange- 
kiindigt werden: 

1) die Uhrzeit [des Endurteils], 2) die Tageszeit,[bzw. a.m./ p.m.], 3) das Protokoll [von 1, 2, 3, usw.], 4) 
die vier Bedarfsgegenstande des buddhistischen Monchstums ( cattdro nissaya (= paccaya, Smps 735), und 5) 
die vier Dinge, die ein hochordinierter Monch ein Leben lang nicht tun darf ( cattdri akaraniyani ; bzw. die 
vier ParajikaverstoBe). 

Fiir Einzelheiten siehe mv 94f, und Anh. IE, Diskussion Nr.l.: Bhikkhu. 




3. VERBINDUNG ZWISCHEN LEHRER UND SCHULER - NISSAYA 

(Aus dem ersten Kap. des MV) 


A) Der Grund fiir die Verbindung zum Unterweiser ( Upajjhaya-nissaya ) 

Der Grund, weswegen der Erhabene die Verbindung zum Unterweiser ( Upajjhdya ) anordnete, ist, daB 
wahrend die Monche ohne einen Unterweiser, ohne Belehrung und Rat waren, sie schlecht angezogen und 
mit schlechten Manieren zum Brockensammeln gingen und in der Speisehalle herumlarmten, wofiir die 
Laien sie scharf kritisierten. Aus diesem AnlaB sagte der Erhabene: 

"Ich erlaube, o Monche, einen Unterweiser ( Upajjhdya ). Der Unterweiser, o Monche, soli in sich zu 
dem mit ihm lebenden Schuler ( saddhiviharika ) die Geisteshaltung wie zu einem Sohn er-wecken 
und der mit ihm lebende Schuler soil in sich zu dem Unterweiser die Geisteshaltung wie zu einem 
Vater erwecken. Auf diese Weise gegenseitig in Verehrung, Nachgiebigkeit und Hoflichkeit 
verweilend, werden sie in dieser Lehre ( Dhamma ) und Verhaltensethik ( Vinaya ) zu Wachstum, Zu- 
wachs und Entwicklung kommen". 

Annahme eines Unterweisers ( Upajjhdya-ggahana ) 

Der Schuler ( saddhiviharika ), soli das Obergewand auf der [linken] Schulter ordnen, sich zu den FiiBen des 
Unterweisers verbeugen, sich in die Hocke sitzen, die Hande zusammenlegen und sie bis an den Kopf heran- 
fiihren, und zum Unterweiser auf diese Weise sprechen: 




Der Schuler: 

"Verbeugung vor ihm, dem Erhabenen, Wiirdigen, 
vollig aus sich selbst Erleuchteten. (3x) 


"Namo tassa Bhagavato, Arahato, 
samma Sambuddhassa. (3x) 


Ehrwurdiger Elerr, seien Sie mein Unterweiser". 


Upajjhayo me, bhante, hohi." 


Der Unterweiser: "Angemessen." 

Der Schuler: 

"Sehr gut! Mit Verlaub, ich willige ein.* * 

Zum zweiten Male: Ehrwurdiger Elerr, seien Sie mein 
Unterweiser". 


"Patirupaij." 


"Sadhu, okasa, sampaticchami. 
Dutiyampi, Upajjhayo me, bhante, hohi." 


Der Unterweiser: "Angemessen." 

Der Schuler: 

"Sehr gut! Mit Verlaub, ich willige ein. 

Zum dritten Male: Ehrwurdiger Elerr, seien Sie mein 
Unterweiser". 


"Patirupaij." 


"Sadhu, okasa, sampaticchami. 
Tatiyampi, Upajjhayo me, bhante, hohi." 


Der Unterweiser: "Angemessen." 

Der Schuler: 

"Sehr gut! Mit Verlaub, ich willige ein." 


"Patirupaij." 


"Sadhu, okasa, sampaticchami." 


Wenn der Unterweiser durch eine Geste, Worte oder durch beides antwortet: " angemessen {patirupaij ), sehr 
gut (sahu), sehr wohl ( lahu ), in Ordnung ( opdyikatj ), oder strebe mit Freude {pascidikena sampadehi)”, dann 
ist die Annahme vollzogen. Wenn er nichts antwortet, dann nicht. (mv 44-46) 

Ein Monch, der wahrend der EEandlung der EEochordination durch einen Unterweiser angenommen wurde, 
hat diesen als seinen standigen Unterweiser und falls sie in dem selben Kloster leben, braucht er nicht in 
Verbindung mit einem Lehrer zu leben. 

B) Der Grund fur die Verbindung zum Lehrer {Acariya-nissaya) 

Wahrend die Unterweiser vom Kloster abreisten, das Gewand ablegten, starben, oder zu einem nicht-buddh- 
istischen Orden ubertraten, waren die Monche wieder ohne Rat und Belehrung und benahmen sich wieder 
schlecht, wofiir die Laien sie scharf kritisierten. Aus diesem Anlafi sagte der Erhabene: 

"Ich erlaube, o Monche, einen Lehrer. Der Lehrer, o Monche, soil in sich zu dem unter ihm lebenden 
Schuler ( antevdsika ) die Geisteshaltung ... (wie bei A) oben) .... Zuwachs und Entwicklung kommen". 

Annahme eines Lehrers (. Acariya-ggahana ) 


Der Schuler ( antevdsika ), soil das Obergewand auf der [linken] Schulter ordnen, sich zu den FiiBen des 
Unterweisers verbeugen, sich in die EEocke sitzen, die Hande zusammenlegen und sie bis an den Kopf heran- 
flihren, und zum Unterweiser auf diese Weise sprechen: 


Der Schuler: 

"Verbeugung vor ihm, dem Erhabenen, Wiirdigen, 
vollig aus sich selbst Erleuchteten. (3x) 


"Namo tassa Bhagavato, Arahato, 
samma Sambuddhassa. (3x) 


Ehrwurdiger Herr, seien Sie mein Lehrer. Ich werde in Acariyo me, bhante, hohi. Ayasmato 

Verbindung mit dem Ehrwiirdigen leben". + nissdya vacchami." 


* In Thailand antwortet der Schuler: "Sehr gut, Ehrwurdiger Herr! Von heute an ubernehme ich die Verantwortung fur den 
Thera und der Thera fur mich." {Sadhu, bhante! Ajjataggedani Thero mayharj bharo, ahaij therassa bharo.) (Smps 730) 

* MV 60/61. 





Der Lehrer: "Angemessen." 

Der Schuler: 

"Sehr gut! Mit Verlaub, ich willige ein. 

Zum zweiten Male: Ehrwiirdiger Herr, seien Sie mein 
Lehrer. Ich werde in Verb indung mit dem Ehrwiirdigen 
leben". 

Der Lehrer: "Angemessen." 

Der Schuler: 

"Sehr gut! Mit Verlaub, ich willige ein. 

Zum dritten Male Ehrwiirdiger Herr, seien Sie mein 
Lehrer. Ich werde in Verb indung mit dem Ehrwiirdigen 
leben". 

Der Lehrer: "Angemessen." 

Der Schuler: 

"Sehr gut! Mit Verlaub, ich willige ein." 


"Patirupap." 


"Sadhu, okasa, sampaticchami. 
Dutiyampi, Acariyo me, bhante, hohi. 
Ayasmato nissdya vacchdmi." 

"Patiriipaij." 


"Sadhu, okasa, sampaticchami. 
Tatiyampi, Acariyo me, bhante, hohi. 
Ayasmato nissdya vacchdmi." 

"Patiriipaij." 


"Sadhu, okasa, sampaticchami." 


C) Die Pflichten ( vatta ) 

Der Erhabene erlieB daraufhin die Vorschrift, daB der Schuler dem Unterweiser/ Lehrer gegeniiber seine 
Pflichten korrekt erfiillen soil ( sammdi vattitabbap). Man soil diese Pflichten kennen und erfiillen, sonst ist 
das ein Dukkatavergehen. Und auch der Unterweiser/ Lehrer hat seine Pflichten dem Schuler gegeniiber zu 
erfiillen. (mv 54/61) 

D) Das Abbrechen der Verbindung ( nissaya-patippassadhi ) 

Die folgenden Griinde fiihren zur Abbrechung der Verbindung: 

i) der Unterweiser/ Lehrer reist ab, 

ii) der Unterweiser/ Lehrer legt das Gewand ab, 

iii) der Unterweiser/ Lehrer stirbt, 

iv) der Unterweiser/ Lehrer tritt zu einem nichtbuddhistischem Orden fiber, 

v) der Unterweiser/ Lehrer fordert den Schiller auf ihn zu verlassen, und 

vi) die Lehrerverbindung endet, wenn der mit ihm lebender Schiller ( antevasika ) mit dem Unterweiser 
zusammen kommt. (mv 62 ) 

E) Fiinf-Jahres-Verbindung (panca-vassani-nissaya ) 

Der Erhabene sprach: 

"O Monche ! Ich erlaube, daB ein erfahrener ( byatto ) und fahiger (patibalo) 

Monch fiinf Jahre in Verbindung lebt. Ein Unerfahrener lebenslang". (MV 80 ) 

Diese beiden heiBen: nissayakaramya = welche die Verbindung aufnehmen sollen. (MV92). Ffir diese gibt es, 
abgesehen von den fiinf Ausnahmen unten, nicht einmal einen Tag Vermeidung der Verbindung. Erfahren 
und fahig heiBt der, der wenigstens mit den folgenden Minimaleigenschaften ausgestattet ist: 

1) Er hat Vertrauen (saddhd), 

2) er hat Schamgefiihl (hiri), 

3) er hat Gewissensscheu ( ottapa ), 

4) er ist energetisch ( draddhaviriya ), 

5) er ist achtsam (nicht vergeBlich - upatthitassati), 

6) die hohere Sittlichkeit ( adhisila ) betreffend, fehlt es ihm nicht an Sittlichkeit, 

7) das hohere Benehmen ( ajjhdcara ) betreffend, fehlt es ihm nicht an Benehmen, 



8) die hohere Ansicht ( atiditthi ) betreffend, fehlt es ihm nicht an Ansicht, 

9) er hat viel gelemt ( bahussuto ), 

10) er ist weise ( pafihava), 

11) er weiB, was ein Vergehen ist, 

12) er weiB, was kein Vergehen ist, 

13) er weiB, was ein leichtes Vergehen ist, 

14) er weiB, was ein schweres Vergehen ist, (s. Anh. I, Kap. 5), 

15) beide Patimokkhas, (das der Monche und das der Nonnen) hat er ausfuhrlich, 
vollstandig und auswendig gelernt, hat sie vollstandig analysiert, mit richtigem Tonfall 
ausgesprochen, vollstandig Grundtext fur Grundtext und Einzelheit fur Einzelheit beurteilt, und 

16) er ist flinf Jahre oder mehr als ftinf Jahre hochordiniert. 

"Mit diesen Eigenschaften ausgestattet, o Monche, kann ein Monch ohne Verbindung 
leben." (mv 82 ) 

Dieser Monch heiBt: 'frei von der Verbindung' ( nissayamuttaka ). 

Ein Unterweiser/ Lehrer soil nicht schandlichen und torichten Monchen die Verbindung geben und man soil 

nicht mit schandlichen und torichten Monchen in Verbindung leben. Dieses zu tun ist ein Dukkatavergehen. 

(MV 91; PV 117) 


F) Zeitweilige Ausnahmen 

Es gibt jedoch diese fiinf Ausnahmen, wahrend welcher einer, der die Verbindung aufnehmen soil ( nissaya- 
karamyo ), eine gewisse Zeit lang ohne Verbindung leben darf: 

1) "fch erlaube, o Monche, vier oder fiinf Tage abzuwarten, bis man die Gesinnung [betreffend 

der Sittlichkeit oder Schandlichkeit* * ] des Monches [, der die Verbindung gibt,*] 
festgestellt hat. 

2) fch erlaube,..., einem Monch, der auf einer LandstraBe entlang geht und die Verbindung 
nicht bekommen kann, ohne Verbindung zu leben. 

3) fch erlaube,..., einem Kranken, der die Verbindung nicht bekommen kann, ohne Verbindung zu 
leben". 

4) fch erlaube,..., einem Monch, der kranke Monche pflegt und nach Verbindung fragt, 
sie aber nicht bekommen kann, ohne Verbindung zu leben. 

5) fch erlaube, ..., einem Monch, der im Walde lebt und die Umstande dort giinstig findet,* 
jedoch die Verbindung nicht bekommen kann, auf diese Weise ohne Verbindung zu leben: 

"Wann auch immer ein angemessener Verbindungsgeber hierher kommen wird, dann werde ich 

mit ihm in Verbindung leben". (MV 92) 

G) Riickkehr zur Verbindung 

Jeder Monch in den Ausnahmen 1) bis 5) und jeder Nissaya-muttako kann durch ein Vinaya-verfahren ge- 
zwungen werden, zur Verbindung riickzukehren, wenn sein Benehmen sehr schlecht ist. Die erforderlichen 
Faktoren daflir sind: 

1) Er ist ein Tor und unerfahren, 

2) Er ist voll von Vergehen ohne Grenzen, und 

3) Er verkehrt mit Laien und steht in unziemlichem Kontakt mit ihnen. 

Falls diese Faktoren bis zu einem solchen Grade in einem Monch vorhanden sind, daB der Orden immer 
wieder damit beschaftigt ist ihm Bewahrungszeit ( Parivasa ) usw. zu geben, dann kann ihm der Orden den 


*Smps. 770 

* " ... giinstig findet, bedeutet: Es ist dort fur ihn fur die Erreichung von Geistesstille ( samatha ) und Einsicht ( vipassana ) medit¬ 
ation zutraglich. Es ziemt sich dort solange, bis zum Asalha (Jul.) © ohne Verbindung zu leben. Wenn aber kein Lehrer bis zum 
Asalha (= Jul.) -monat kommt, dann soil er dorthin gehen, wo er die Verbindung erhalten kann." (Smps 771) 



'Niyassa-kamma' (CV 24f) auferlegen, so daB er in Verbindung leben muB. Das kann fur 5 bis 10 Tage sein, 
oder auch langer, falls er seine Pflichten nicht richtig erfullt. (CV 8) 


4. BEACHTUNG DER PATIMOKKHA REZITATION, USW. - UPOSATHA 

(Aus dem zweiten Kap. des MV 101-136) 


A) Die Patimokkharezitation in Kiirze (sankhittena patimokkhuddeso) 

Der Erhabene sprach: 

"Ich erlaube,..., das Patimokkha in Kiirze zu rezitieren, falls eine der folgenden Behinderungen (od. 
Bedrohungen) auftritt. Behinderung (od. Bedrohung) durch: 

1) Konige, [Regierungsgewalten], 

2) Rauber, [Guerillas, usw.] 

3) Feuer, 

4) Wasser, 

5) Menschen, 

6) Nichtmenschen, [Damonen, usw., aber auch Gotter], 

7) Raubtiere, 

8) Reptilien, 

9) fur das Leben, und 

10 ) fur den Reinheitswandel". (mv 112 ) 


Die Rezitation betrachtet "Als gehort" (sutuddeso) 


Man muB die Praambel ( Nidana ) rezitieren und wenn wahrend einer der darauf folgenden Rezitation eine 
Behinderung auftritt, soli man diese 'Als gehort 1 ( sutd ) verktinden. Ein Beispiel ware: 


[1. Praambel] 


[1. Nidanaq] 


[Fra:] "Verbeugung vor ihm, dem Erhabenen, Wiirdigen, 
vollig aus sich selbst Erleuchteten. (3x) 


[Puc: ] "Namo tassa Bhagavato, Arahato, 
sarnmd Sambuddhassa. (3x) 


[Antrag] 


[ Natti ] 


Ehrwiirdiger Elerr! Moge der Orden mich anhoren. Heute 
ist der Uposathatag am 14ten/ 15ten. 


Sunatu me, bhante (avuso), sangho. Ajj’- 
uposatho pannaraso (catuddaso) . 


Die Praambel: die erste Rezitation 


Nidanuddeso pathamo 


[2. RegelverstoBe, die "zu Fall bringen"] 


[2. Parajika-dhamma] 


Hier nun kommen die vier RegelverstoBe, die "zu Fall 
bringen" ( Pdrdjika ) zur Rezitation. 


Tatr'ime cattaro parajika dhamma uddesaij 
agacchanti . 


RegelverstoBe, die "zu Fall bringen": die zweite Rezitation 


Parajikuddeso dutiyo 







[3. Die Rezitation "Als gehort"] 


[3. Sutuddeso\ 


Ehrwiirdige, die Praambel ist rezitiert worden. 

Die vier RegelverstoBe, die "zu Fall bringen", sind 
rezitiert worden. 

Die 13 RegelverstoBe "das anfangliche und folgende 
Zusammentreten des Ordens" betreffend werden von den 
Ehrwurdigen "als gehort" betrachtet. 

Die zwei "Unbestimmten" RegelverstoBe werden "als ge¬ 
hort" betrachtet. 

Die 30 RegelverstoBe, "das Aushandigen und die Siihne" 
betreffend, werden "als gehort" betrachtet. ... 

Die 92 RegelverstoBe, "die Siihne" betreffend, werden 
"als gehort" betrachtet. 

Die vier RegelverstoBe, die "auf bestimmte Weise ge- 
standen werden sollen", werden "als gehort" betrachtet 
Die Regeln, "in denen man sich schulen soil", werden "als 
gehort" betrachtet. 

Die sieben Regeln "zur Beilegung der Streitigkeiten" 
werden "als gehort" betrachtet. 


Udditthaij kho, ayasmanto, nidanciij. 
Uddittlia cattd.ro pdrajikd dhamma. 

Suta kho terasa sahghadisesa dhamma. 

Suta dve aniyata dhamma. 

Suta titjsa nissaggiya pacittiya dhamma. ... 
Suta dvenavuti pacittiya dhamma. 

Suta cattaro patidesamya dhamma. 

Suta sekhiya dhamma. 

Suta satta adhikaranasamatha dhamma. 


Soviel ist in des Erhabenen Ordenssatzung uberliefert, ist 
in der Ordenssatzung enthalten und kommt halbmonatlich 
zur Rezitation. Hierin sollen alle sich einig, zusammen 
sich freuend und nicht streitend sich iiben. 


Ettakaij tassa Bhagavato suttagatarj sutta- 
pariyapannatj anvaddhamasaij uddesatj 
agacchati. Tattha sabbeh ’eva samaggehi 
sammodamanehi avivadamanehi sikkhi- 
tabban ’ti. 


Die Rezitation betrachtet "als gehort" ist beendet 


Sutuddeso nitthito 


Das Hauptregelwerk der Monche ist beendet 


Bhikkhupatimokkhaij nitthitaij 


Der Erhabene sprach: 

"Wenn, o Monche, es keine Behinderung gibt, soil man das Patimokkha nicht in Kiirze rezitieren. 
Wer es so rezitiert, begeht ein Dukkatavergehen". (mv 112 ) 


B) Notwendigkeit der Patimokkharezitation 

Es kann vorkommen, daB in einem Kloster bzw. Aufenthaltsort gerade am Uposathatag Monche wohnen, 
die Toren und unerfahren sind. Sie wissen nichts iiber den Uposathatag, iiber die Uposathahandlung, das 
Patimokkha und die Patimokkharezitation. 

"O Monche, diese Monche sollen sofort einen Monch zum benachbarten Kloster entsenden: 'Gehe 
Freund! Lerne das Patimokkha in Kiirze oder in aller Ausfuhrlichkeit und komme zuriick'. Gelingt es 
ihnen auf diese Weise, so ist es gut. Wenn es ihnen nicht gelingt, dann sollen eben alle diese Monche, 
zu einem Kloster gehen, wo andere Monche urn den Uposathatag, um die Uposathahandlung, das 
Patimokkha und die Patimokkharezitation wissen. Wenn sie nicht gehen, begehen sie ein Dukkata¬ 
vergehen." (MV 119) 


C) Abgabe der Erklarung der Reinheit und Zustimmung (pdrisuddhi-chanda-ddna) 

I) Abgabe der Erklarung der Reinheit (pdrisuddhi ) 

Wenn der Orden sich versammelt hat, um die Uposathahandlung durchzufuhren, und ein Monch [A], weil er 
krank ist, nicht dazu erscheinen kann, soil er einem Uberbringer [B] gegeniiber eine Erklarung der Reinheit 



abgeben. 1st [A], [wenn moglich], an [B] herangetreten und hat sein Obergewand auf der [linken] Schulter 
geordnet,... soil er auf diese Weise zu [B] sprechen: 

"Ich gebe eine Erklarung meiner Reinheit ab. Uberbringe "Parisucldhi] dammi. Parisuddhitj me hcirci. 

die Erklarung meiner Reinheit. Verkiinde meine Reinheit". Parisuddhitj me drocehi* ." (mv 120) 


Falls [A]ein Vergehensgestandnis abzulegen hat, so soil er dies vor der Abgabe der Erklarung der Reinheit 
tun. [B] soli die Erklarung der Reinheit des [A] in der Mitte des Ordens uberbringen. Wenn der Fragende 
wahrend der 'Voraufgabe' ( Pubbakicca ) danach fragt, soil [B] sie in Pali oder Ortssprache verklinden. Ein 
Beispiel: 

"Ehrwurdiger Herr! Der Ehrwurdige Soundso hat die Er- "Asukena, bhante, pdrisuddhi dinnd." 

klarung seiner Reinheit abgegeben." (Smps 792 ) 


II) Abgabe der Zustimmung ( chanda) 

Wenn der Orden sich versammelt hat, um ein Vinayaverfahren auszufuhren, und [A], weil er krank ist, nicht 
dazu erscheinen kann, soli er einem Uberbringer [B] gegeniiber seine Zustimmung geben. 

"Ich gebe meine Zustimmung. Uberbringe meine ''Chandaij dammi. Chandaij me hara, Chan- 

Zustimmung. Verkiinde meine Zustimmung". daij me drocehi" (mv 121 ) 


[B] soil sie wie vorher uberbringen: 

"Ehrwurdiger Herr! Der Ehrwurdige Soundso hat die "Asukena, bhante, chandaij dinnd." 

Erklarung seiner Zustimmung abgegeben." (Smps 792 ) 


III) Abgabe der Erklarung der Zustimmung und Reinheit 

Falls am Uposathatag zusatzlich noch ein Vinayaverfahren ausgefuhrt wird und [A], weil er krank ist, nicht 
dazu erscheinen kann, dann soil er beides, die Erklarung seiner Zustimmung ( chanda ) und Reinheit (pdri¬ 
suddhi) abgeben und [B] soli beides uberbringen. Ein Beispiel: 

"Ehrwurdiger Herr! Der Ehrwurdige Soundso hat die Er- "Asukena, bhante, chanda-pdrisuddhi 

klarung seiner Zustimmung und Reinheit abgegeben." dinnd." (s. mv 122 ) 

Wenn der Uberbringer in diesen drei Fallen (I, II, III) absichtlich die Erklarung der Zustimmung und/ oder 
Reinheit nicht iiberbringt, begeht er ein Dukkatavergehen, und wenn der Orden die Uposathahandlung oder 
ein Vinayaverfahren, wissentlich, ohne die uberbrachte Erklarung der Reinheit und/ oder Zustimmung aus- 
fiihrt, dann begeht jedes daran teilnehmende Ordensmitglied ein Dukkatavergehen. (mv 120-2) 

Falls am Uposathatag die Verwandten, oder Regierungsgewalten, Rauber, Schufte oder Feinde, einen 
Monch festhalten, so daB er an der Uposathahandlung nicht teilnehmen kann, dann soil er [wenn moglich] 
eine Erklarung seiner Reinheit abgeben. (MV 122 ) 


D) Uposathahandlung des Ordens, der Reinheit und der Bestimmung 

( Sahgliaparisuddhi-, adhitthan-uposatha) 


I) Uposathahandlung des Ordens {Sahghuposatha) 

Fur VIER oder mehr Monche: 

Wenn mindestens vier Monche in einem Kloster wohnen, betrachtet man sie als einen Orden und am 
Uposathatag sollen sie das Patimokkha rezitieren, so wie es vom Erhabenen hestimmt wurde: 


Wenn [B] alter als [A] ist, stattdessen: hara >haratha; arocehi >arocetha. 








"Ich erlaube,, den Patimokkha zu rezitieren wenn [mindestens] vier Monche anwesend sind." 

(MV 124) 


Das selbe gilt, wenn es mehr als vier sind. Und: 

"Dort wo vier Monche wohnen, sollen sie nicht die Erklarung der Reinheit eines [Kranken, usw.] 
uberbringen und zu dritt das Patimokkha rezitieren. Wenn sie es rezitieren, begehen sie ein Duk- 
katavergehen." (mv 125) 

In einem solchen Fall sollen sie, wenn sie sich in einer unbegrenzten Eingrenzung ( abaddha-sTma ) befinden, 
zusammen mit den Kranken, usw. zu viert das Patimokkha rezitieren. Namlich, der Kranke, usw. soil zu 
ihren Platz kommen oder, wenn nicht moglich, sie sollen zu seiner Platz gehen. (MV 120 ). Wenn jedoch in 
ihren Kloster eine begrenzte Eingrenzungshalle ( baddha-sma ) gibt, dann konnen sie dort die Uposathahandl- 
lung der Reinheit ( parisuddhi-uposatha ) fur drei Monche durchfiihren (s. unten II), ohne die Reinheit des 
Kranken, usw. zu uberbringen. 


II) Uposathahandlung der Reinheit {parisuddhi-uposatha ) 


Fur DREI Monche: 

Falls drei Monche in einem Kloster wohnen, werden sie nicht als Orden betrachtet und sie sollen die 
Uposathahandlung der Reinheit durchfiihren, so wie es vom Erhabenen bestimmt wurde: 

"Ein erfahrener und fahiger Monch soli folgendermaBen bei den anderen Monchen beantragen: 


[Antrag] 


[Natti] 


Mogen die Ehrwiirdigen mich anhoren. Heute ist der Upo- 
sathatag am 14ten/15ten. Wenn es den Ehrwiirdigen scheint 
scheint, daB die richtige Zeit gekommen ist, werden wir 
{miteinander} die Uposathahandlung der Reinheit durch- 
fiihren." 


Sundntu me ayasmanta. Ajj'uposatho cdtud- 
daso/pannaraso. Yaddyasmantdnaij patta- 
kallatj, mayarj {ahhamahhatj} parisuddhi- 
uposathatj kareyyama. 


Der alteste Monch soil zu den beiden Jiingeren folgendermaBen sprechen: 


"Ich bin rein, Freunde. Mogt ihr mich als 'rein' ansehen." 

(3x) 


"Parisuddho ahatj, avuso. Parisuddho'ti 
mat] dharetha ." (3x) 


Der nachstjiingere Monch: 

"Ich bin rein, Ehrwiirdiger Elerr. Mogt ihr mich als 'rein' 
ansehen." (3x) 


"Parisuddho ahatj, hhante. Parisuddho'ti 
mat) dharetha." (3x) (MV 124) 


Und: 

"Dort wo drei Monche wohnen sollen sie nicht die Erklarung der Reinheit eines [Kranken, usw.] 
uberbringen und zu zweit die Uposathahandlung der Reinheit (mit Natti) durchfiihren. Wenn sie sie 
durchfiihren, begehen sie ein Dukkatavergehen". (mv 125) 


In einem solchen Fall sollen sie, wenn sie sich in einer unbegrenzten Eingrenzung ( ahaddha-sima ) befinden, 
zusammen mit den Kranken, usw. zu dritt die Uposathahandlung der Reinheit (mit Natti) durchfiihren. Nam¬ 
lich, der Kranke, usw. soli zu ihren Platz kommen oder, wenn nicht moglich, sie sollen zu seiner Platz gehen. 
(MV 120 ). Wenn jedoch im ihren Kloster eine begrenzte Eingrenzungshalle {baddha-sima) gibt, dann konnen 
sie dort die Uposatha-handlung der Reinheit (parisuddhi-uposatha ) fur zwei Monche durch-fiihren (s. unten 
HI), ohne die Reinheit des Kranken, usw. zu uberbringen. 





Ill) Uposathahandlung der Reinheit ( parisuddhi-uposatha ) 


Fur ZWEI Monche: 

Fur zwei Monche ist der Antrag (, natti ) nicht notwendig und der altere Monch sagt zum Jlingeren: 


"Ich bin rein, Freunde. Mogt ihr mich als 'rein' ansehen." 

(3x) 

Der jiingere Monch zum Alteren: 

"Ich bin rein, Ehrwiirdiger Herr. Mogt ihr mich als 'rein' 
ansehen." (3x) 


"Parisuddho aharj, avuso. Parisuddho'ti 
may dhdretha ." (3x) 


"Parisuddho aharj, hhante. Parisuddho'ti 
may dhdretha." (3x) (MV 124) 


Und: 


"Dort wo zwei Monche wohnen, soil [A] nicht die Erklarung der Reinheit des [B] abholen und 
alleine den Uposathatag [s. unten IV] bestimmen. Wenn er ihn bestimmt, begeht er ein Dukkata- 
vergehen". (mv 125 ) 

In einem solchen Fall soli A, wenn er sich in einer unbegrenzten Eingrenzung ( abaddha-sTma ) befindet, 
zusammen mit den Kranken, usw. zu zweit die Uposathahandlung der Reinheit durchflihren. Namlich, der 
Kranke, usw. soli zu As Platz kommen oder, wenn nicht moglich, soil A zu Krankens Platz gehen. <mv 120 ). 
Wenn jedoch im Kloster eine begrenzte Eingrenzungshalle ( baddha-sima ) gibt, dann kann A dort die Upo¬ 
sathahandlung der Bestimmung ( adhitthan'uposatha ) durchfuhren (s. unten IV), ohne die Erklarung der 
Reinheit des Kranken, usw. abzuholen. 

Weitere Falle: 

Falls am Sanghuposathatag an einem bestimmten Aufenthaltsort die Patimokkharezitation beendet ist und 
eine Gruppe [A] von [z.B. 15] dort ansassigen Monchen entweder vollstandig in der Sima sitzt, oder teil- 
weise oder ganz aufgestanden ist und eine Gruppe [B] von ansassigen Monchen derselben oder geringeren 
Zahl [z.B. 10] ankommt, soil diese Gruppe [B] in der Anwesenheit von Gruppe [A] ihre Reinheit auf dieser 
Weise individuell verkiinden ( arocetabhd ): 

"Ich verkiinde meine Reinheit". ( Pdrisuddhiy arocemi .) 

Wenn jedoch die Gruppe [B] groBer als [A] ist [z. B. 20], dann soil Gruppe [B] zusammen mit Gruppe [A] 
wieder mit der 'Voraufgabe' ( Pubbakicca ) von vome beginnen und das Patimokkha erneut rezitieren. Das 
Obere gilt, wenn Gruppe [B] Besucher sind; wenn Gruppe [A] Besucher und Gruppe [B] Ansassige sind; 
und wenn Gruppe [A] + [B] Besucher sind. (MV. 129ft) 

IV) Uposathahandlung der Bestimmung (adhitthan ' uposatha ) 

Fur EINEN Monch 
Der Erhabene sprach: 

"O Monche, dieser Monch soil dort, wo sich die Monche [normalerweise] hinbegeben, entweder in 
die Bedienungshalle ( upatthdnasala ), den Schuppen oder eine Baumwurzel, [1] diesen Platz fegen, 
[2] das Licht anziinden, [3] das Wasser zum Trinken und Waschen bereitstellen, [4] Sitze bereitstellen 
und sich hinsetzen. Wenn andere Monche kommen, soil er die Uposathahandlung zusammen mit 
ihnen durchfuhren. Wenn keine kommen, soil er den Uposathatag auf diese Weise bestimmen: 

"Heute ist fur mich der Uposathatag (am 14ten/ 15ten). "Ajja me Uposatho (catuddaso/panna- 
Ich bestimme [ihn]." raso). Adhitthdmi." 

"Wenn er ihn nicht bestimmt, begeht er ein Dukkatavergehen." (mv 125 ) 







5. VERGEHENSGESTANDNIS (APATTIDESANA) 


Die Vergehen im Vinaya sind in zwei Arten unterteilt: 

a) Schweren Vergehen ( garukapattiyo ), und 

b) Leichte Vergehen ( lahukapattiyo ). 

a) Schweren Vergehen ( garukapattiyo ) 

1) Parajika Vergehen, die "zu Fall bringen", und 

2) Sahghadisesa Vergehen "das anfangliche und folgende Zusaminentreten des Ordens" betreffend. 


Bei den schweren Vergehen ( garukapattiyo ) kann man sich von den Sanghadisesas wieder reinigen, was aber 
aber ein besonderes Vinayaverfahren erforderlich macht. ( s. unten Kap. 6). Von den Parajikas jedoch kann 
man sich nicht mehr reinigen. Man bleibt fur den Rest seines Lebens von der Hochordination ( Upasampada) 
ausgeschlossen. 


b) Leichte Vergehen ( lahukapattiyo ) 


1) Thullaccaya 

2 ) Nissaggiya-pacittiya 

& Pacittiya 


Grobes Fehlverhalten in MV & CV und 
auch die Stufe vor Parajika & Sahghadisesa. 

Sie sind dieselbe Klasse 'Pacittiya', werden aber unterschiedlich gestanden. 


3) Patidesanlya 

4) Dukkata 

5) Dubbhasita 


Vergehen die "auf bestimmte Weise gestanden werden sollen" 

Siehe Patimokkha, Patidesanlya: "Etwas tadelnswertes,...". 

Schlecht gehandelt, und 

Schlecht geredet: Scherze treiben, ironisch bzw. sarkastisch usw. reden iiber Ge- 
burt, Familienname, Arbeit, Handwerk, Krankheit, Geschlechtsorgan, Geistes- 
befleckungen, Vergehen, oder Erreichen {ubermenschlicher} Zustande. (Pac4/ii) 


Bei den leichten Vergehen ( lahukapattiyo ) kann man sich durch gegenseitiges Gestandnis reinigen. 

Die Parajika, usw. Vergehen heiBen auch 'Vergehensklasse' ( dpatti-nikdya/-khandha - Pj ill; mv 103). Auf 
dieser Weise gibt es im Vinaya sieben Vergehensklassen: zwei unter schweren Vergehen {garukapattiyo) 
und fiinf unter leichten Vergehen {lahukapattiyo). 


Gegenseitige Gestandnisse 

Vergehensklassen: thullaccaya, pacittiya, dukkata, dubbhasita 


I) Allgemeines Gestandnis* 

Falls ein Monch [A] Vergehen von verschiedenen Vergehensgegenstande {ndndvatthukd dpattiyo, s. PV 212 ) 


* Allgemeines Gestandniss ist der Brauch und es ist erleichtend fur jene, die im Zweifel sind iiber Vergehensklasse, Vergehens- 
gegenstand und Anzahl der Vergehen. 





der selben Vergehensklasse oder verschiedener Vergehensklassen begangen hat, kann, um sich davon zu 
reinigen, sie alle zusammen gestehen. Er soil zuerst an einen anderen Monch [B] herantreten, das Oberge- 
wand auf der linken Schulter ordnen, [wenn B alter im Orden als man selbst ist,] sich zu den FiiBen des [Bs] 
verbeugen, sich in die Hocke setzen, die Hande zusammenlegen ... und sie ihm auf diese Weise gestehen: 


[A]: "Mit Verlaub, Ehrwiirdiger Herr/Freund! Ich ver- 
kiinte alle Vergehen. 

Zum zweiten Male, Ehrwiirdiger Herr/Freund! Ich ver- 
kiinte alle Vergehen. 

Zum dritten Male, Ehrwiirdiger Herr/Freund! Ich ver- 
kiinte alle Vergehen." 


"Okdsa, aharj, bhante/dvuso, sabbapattiyo 
arocemi. 

Dutiyampi, aharj, bhante/avuso, sabbdpat- 
tiyo arocemi. 

Tatiyampi, aharj, bhante/ dvuso, sabbdpat- 
tiyo arocemi ." 


[B]: "Sehr gut!" (Dreimal dazwischen) 


"Sddhu!" 


[A]: " Ehrwiirdiger Herr/Freund! Ich beging Vergehen von 
verschiedenen Vergehensgegenstande. Diese gestehe ich 
vor ihnen/ dir." 


"Okdsa, aharj, bhante/avuso, sambahula 
nbndvatthukd dpattiyo apajjitj. Ta tumha- 
/tuyha-mule patidesemi ." 


[B]: "Ehrwiirdiger Herr/Freund! Sehen Sie diese Vergeh¬ 
en?" 


"Passatha, bhante/passasi, avuso, ta 
dpattiyo? " 


[A]: "Ja, Ehrwiirdiger Herr/Freund, Ich sehe [sie]." 


"Ama, bhante/avuso,passami." 


[B]: "Mogen Sie sich, Ehrwiirdiger Herr/Freund in der 

Zukunft zuriickhalten." * 


"Ayatirj, bhante/ avuso, sarjvareyyatha/ 

satjvareyyasi ." 


[A]: "Sehr gut, Ehrwiirdiger Herr/Freund, ich werde mich 
in der Zukunft wohl zuriickhalten." 


"Sadhu sutthu, bhante/ avuso, ayatirj satj- 
varissdmi ." 


[B]: "Sehr gut!" 


"Sddhu!" 


[A]: "Zum zweiten Male, Ehrwiirdiger Herr/Freund, sehr 
gut, ich werde mich in der Zukunft wohl zuriickhalten." 


" Dutiyampi, sadhu sutthu, bhante/ avuso, 
ayatirj sajvarissdmi ." 


[B]: "Sehr gut!" 


"Sddhu !" 


[A]: "Zum dritten Male, Ehrwiirdiger Herr/Freund, sehr 
gut, ich werde mich in der Zukunft wohl zuriickhalten." 


" Tatiyampi, sadhu sutthu, bhante/ avuso, 
ayatirj sajvarissdmi." 


[B]: "Sehr gut!" 


"Sddhu!" 


II) Einfaches Gestandnis 


Falls ein Monch [A]nur ein Vergehen von thullaccayd, usw. begangen hat, soli er um sich davon zu reinigen 
an einen anderen Monch [B] herantreten, das Obergewand auf der linken Schulter ordnen, [wenn B alter im 
Orden als man selbst ist,] sich zu den FiiBen des [B's] verbeugen, sich in die Hocke setzen, die Hande zu¬ 
sammenlegen ... und es ihm auf diese Weise gestehen (mv 126 ): 


[A]: "Ehrwiirdiger Herr/Freund! Ich beging das Ver¬ 
gehen Soundso ( thullaccaya / pdcittiya/ dukkata/ dub- 
bhasita ...). Dies gestehe ich vor ihnen/ dir." 


[B]: "Ehrwiirdiger Herr/Freund! Sehen Sie das Ver¬ 
gehen?" 


"Aharj, bhante/avuso, itthaiindmarj ( thul- 
laccayarj/pdcittiyarj/ dukkataij/ dubbhdsi- 
tarj) apattirj dpanno. Tatj tumha-/tuyha- 
mule patidesemi." 

" Passatha, bhante/passasi, dvuso, tarj 
apattirj? " 


* Das Dickgedruckte ist das Original des MV. Alles andere wird heutzutage aus Hofflichkeit und Genauigkeit hinzugefugt 
( vutte'pi, suvuttarj hoti - Smps 793), und ist der Brauch. 





[A]: "Ja, Ehrwurdiger Herr/Freund, Ich sehe [es]." 


"Ama, bhante/avuso, passami." 


[B]: "Mogen Sie sich, Ehrwurdiger Herr/Freund in der 

Zukunft zuriickhalten. 


"Ayatiij, bhante/ avuso, sarjvareyyatha/ 

saijvareyyasi ." 


[A]: "Sehr gut, Ehrwurdiger Herr/Freund, ich werde mich 
in der Zukunft wohl zuriickhalten." 


"Sadhu sutthu, bhante/ avuso, ayatirj saij- 
varissdmi ." 


[B]: "Sehr gut!" 

[A] : "Zum zweiten Male, Ehrwurdiger Flerr/Freund, sehr 
gut, ich werde mich in der Zukunft wohl zuriickhalten." 

[B] : "Sehr gut!" 

[A] : "Zum dritten Male, Ehrwurdiger Herr/Freund, sehr 
gut, ich werde mich in der Zukunft wohl zuriickhalten." 

[B] : "Sehr gut!" 


"Sadhu!" 

"Dutiyampi, sadhu sutthu, bhante/ avuso, 
ayathj satjvarissami." 

"Sadhu!" 

"Tatiyampi, sadhu sutthu, bhante/ avuso, 
ayathj satjvarissdmi." 

"Sadhu!" 


III) Mehrfaches Gestandnis 

Fur zwei ( dve ) oder mehrere ( sambahuld ) Vergehen nur einer Vergehensklasse oder eines Vergehensge- 
genstands ( vatthu ), kann die Gestandnisformel auf zwei weise formuliert werden: 

i) nach dem Namen der Vergehensklasse, z.B. pdcittiya apattiyo, oder 

ii) nur nach dem Vergehensgegenstand, z.B. nur zwei od. mehrere Vergehen vom 'Essen 

zur Unzeit' (= Pac. Nr. 37) als ' eka-vatthukd apattiyo' (s. pv 214). 


Beispiele: 

i) Vergehensklasse: 

[A]: "Ehrwurdiger Herr/Freund! Ich beging zwei/mehrere 
pdcittiya Vergehen. Diese gestehe ich vor ihnen/ dir." 


[B]: "Ehrwurdiger Herr/Freund! Sehen Sie diese Ver¬ 
gehen?" ... (usw. wie oben in I.) 


ii) Vergehensgegenstand: 

[A] : "Ehrwurdiger Herr/Freund! Ich beging zwei/mehrere 
Vergehen vom dem selben Gegenstand. Diese gestehe ich 
vor ihnen/ dir." 

[B] : "Ehrwurdiger Herr/Freund! Sehen Sie diese Ver¬ 

gehen?" ... (usw. wie oben in I.) 


" Aharj, bhante/dvuso, dve/sambahuld pd- 
cittiya apattiyo dpajjhj. Td tumha-/tuyha- 
mule patidesemi ." 

" Passatha, bhante/passasi, avuso, ta apa¬ 
thy o? " 


" Ahatj, bhante/avuso, dve/sambahuld eka- 
vatthukd apattiyo dpajjhj. Td tumha-/tuyha- 
mule patidesemi ." 

" Passatha, bhante/passasi, avuso, td apa¬ 
thy o? " 


IV) Gleiches Vergehen Gestandnis (sabhaga apatti) 

Wenn zwei Monche das gleiche Vergehen begangen haben 

Der Erhabene sprach: 

"O Monche, man soil nicht ein gleiches Vergehen [gegenseitig] gestehen [od. dessen Gestandniss] 
entgegennehmen. Wenn [A] es gesteht ( deseyya ) / [B] es entgegennimmt (patigganheyya ), begehen 
sie ein Dukkatavergehen." (mv 126 ) 





Dementsprechend, falls [A] den gleichen Vergehensgegenstand wie [B] hat, z.B. 'Essen zur Unzeit' (= Pac. 
Nr. 37), dann soli er es ihm nicht gestehen. Wenn er es ihm gesteht ( deseyya ), begeht er als Gestehender 
((descikci ) ein Dukkatavergehen a) wegen des Gestandnisses ( desand ). Und falls [B] das Gestandnis ent- 
gegennimmt (patigganheyya ), begeht [B] als Entgegennehmer (patiggahaka) ebenfalls ein Dukkataver¬ 
gehen, jedoch, b) wegen des Entgegennehmens {patiggahana ). 


Sie werden rein von z.B. Pac. Nr . 37, begehen jedoch zwei nicht gleiche ( visabhhga ) Arten von Dukkata¬ 
vergehen. Diese sind von verschiedenem Gegenstand, d.i., a) desand und b) patiggahana , und nicht 'sabhd- 
ga'. Deshalb kbnnen sie sie um davon rein zu werden, folgendermaBen miteinander ( anhamanhai ;) gestehen, 
ohne ein weiteres Dukkatavergehen zu begehen: 


[A]: "Ehrwiirdiger Herr/Freund! Ich beging ein Dukkata¬ 
vergehen wegen des Gestandnisses. Dies gestehe ich vor 
ihnen/ dir." 


"Aharj, bhante/avuso, desand-dukkataij 
dpattiij dpajjitj. Taij tumha-/tuyha-mule 
patidesemi ." 


[B]: "Ehrwiirdiger Herr/Freund! Sehen Sie dieses Ver- 
gehen?" ... (usw. wie oben in I.) 


"Passatha, bhante/passasi, avuso, taij 
dpattiij? " 


[B]: "Ehrwiirdiger Herr/Freund! Ich beging ein Dukkata¬ 
vergehen wegen des Entgegennehmens. Dies gestehe ich 
vor ihnen/ dir." 


"Ahaij, bhante/avuso, patiggahand- 
dukkataij dpattiij apajjiij. Taij tumha- 
/tuyha-mule patidesemi ." 


[A]: "Ehrwiirdiger Elerr/Freund! Sehen Sie dieses Ver- 
gehen?" ... (usw. wie oben in I.) 


"Passatha, bhante/passasi, avuso, taij 
dpattiij?" (s. Smps 794) 


NB: Sie sollen jedoch nicht wissentlich und aus bewusster MiBachtung ( anddariye : s. Pac. Nr. 54) einen 
gleichen Gegentand eines Vergehens miteinander gestehen und entgegennehmen, und dann ein Desand-/ 
Patiggahand-dukkata gestehen, denn dadurch begehen sie, gemaB Pac. Nr. 54, ein Extra-Pacittiyavergehen. 
Der Sinn ist, daB einer von beiden, auf einem bestimmten Vergehensgegenstand, rein ( suddho ) sein soil. 
(Siehe unten 'Kollektivfall eines gleichen Vergehens'. Siehe auch Anh. II, Diskussion Nr. 8: SABHAGA 
APATTI.) 

Kollektivfall eines gleichen Vergehens 

"Es begab sich nun zu jener Zeit, daB an einem bestimmten Aufenthaltsort (dvdsa [= raumlicher Zu- 
sammenfall]), gerade am Uposathatag [=zeitlicher Zusammenfall], der ganze Orden ( sabbo sahgho [= samu- 
ha: Kollektivbegriff]), das gleiche Vergehen ( sabhdga dpatti) begangen hatte. ... Der Erhabene sprach: 

"O Monche, diese Monche sollen sofort einen Monch zum benachbarten Aufenthaltsort entsenden: 
'Gehe, Freund! Reinige dich von diesem Vergehen und komme zuriick. Wir werden uns in deiner 
Gegenwart von diesem Vergehen reinigen.' Gelingt es ihnen auf diese Weise [sich zu reinigen], so ist 
es gut. Wenn es ihnen nicht gelingt, dann soli ein erfahrener und fahiger Monch bei dem Orden 
folgendermaBen beantragen: 

'Ehrwiirdiger Herr! Moge der Orden mich anhoren. Dieser ganze Orden hat das gleiche Vergehen be¬ 
gangen. Wenn dem Orden ein reiner ( suddho ) Monch begegnet, der nicht das gleiche Vergehen [wie 
die anwesenden Monche] begangen hat, dann wird sich der Orden in seiner Gegenwart von diesem 
Vergehen reinigen." 

Hat er dies gesagt, soil die Uposathahandlung durchgefuhrt werden, das Patimokkha soil rezitiert 
werden. Es soil deswegen keine Behinderung fur die Uposathahandlung entstehen." <mv 126) 





V) Gestandnisse wahrend der Patimokkharezitation 


Falls sich ein Monch, wahrend das Patimokkha rezitiert wird, an ein Vergehen erinnert, dann soil er den 
neben ihm sitzenden Monch auf diese Weise ansprechen: 


"Ehrwiirdiger Herr/Freund! Ich habe das Vergehen So- 
undso begangen.[Nach der Rezitation], nachdem ich von 
hier aufgestanden bin, werde ich mich von diesem Ver¬ 
gehen reinigen." 


"Ahatj, bhante/avuso, itthanndmaij dpattitj 
apanno. Ito vutthahitvd, tap dpattitj patikci- 
rissami ." 


Falls ein Monch im Zweifel iiber ein Vergehen ist, dann soli er den neben ihm sitzenden Monch auf diese 
Weise ansprechen: 


"Ehrwiirdiger Herr/Freund! Ich bin im Zweifel iiber das 
Vergehen Soundso. Wenn ich frei von Zweifel bin, dann 
werde ich mich von diesem Vergehen reinigen." 


"Ahatj, bhante/avuso, itthannamaya apatti- 
ya vematiko. Yadd nibbematiko bhavissami, 
teda tap dpattitjpatikarissami." 


"Flat er dies gesagt, soil die Uposathahandlung durchgeflihrt werden, das Patimokkha soli weitergehort 
werden. Es soil deswegen keine Behinderung fur die Uposathahandlung entstehen." <mv 126) 


VI) Gestandnisse fur Vergehen des "Aushandigen und der Siihne" 

(Nissaggiya pacittiya) 

Aushandigen ( nissaggiyaij ): Vor dem Pacittiya-Gestandnis muB man den betreffenden Gegenstand dem 
Orden, einigen Monchen, oder einem einzelnen Monch aushandigen. Dies gilt fur alle Nissaggiya Pacittiya 
Vergehen. 


Nissaggiyaq Pacittiya i] Nr. 1 

[A] soil an [B] oder einen Orden herantreten und auf diese Weise sprechen: 


"Ehrwiirdiger Herr/Freund! Dies mein [Extra-] gewand 
hat die zehn Tagen iiberschritten, und muB ich es aus¬ 
handigen. Dies handige ich dem Orden/ dem/den 
Ehrwiirdigen aus." 


"Idamme, bhante/avuso, civaratj * dasdh- 
dtikkantatj, nissaggiyaij. Imahay Sahghas- 
sa/ ayasmanlanatj/ayasmato nissajami ." 

(Pj 196) 

*In der Mehrzahl anstatt: Idamme —> Imani me 
civaraij —> cTvardni 


[A] soli jetzt das Extragewand/ die Extragewander an [B] aushandigen. 


Siihne (pacittiyaij ): Nun folgt das Vergehensgestandnis der Siihne: 


[A]: "Ehrwiirdiger Herr/Freund! Ich beging ein Vergehen 
des Aushandigen und der Siihne'. Dies gestehe ich vor 
ihnen/ dir." 


"Ahatj, bhante/avuso, ekatj nissaggiyaij 
pacittiyaij dpattitj apanno. Tatj tumha- 
/tuyha-mule patidesemi ." 


[B]: "Ehrwiirdiger Herr/Freund! Sehen Sie dieses Ver¬ 
gehen?" (usw. wie oben in I.) 


" Passatha, bhante/passasi, avuso, tap 
dpattitj? " 


Nun soil [B] ihm das Gewand/ die Gewander zuriickgeben: 

"Dieses/Diese Gewand/Gewander gebe ich dem Ehr¬ 
wiirdigen." (3x) 


" Idatj/Imani civaratj/civarani ayasmato 
dammi ." (3x) (Pj 196) 


Wenn [B] das ausgehandigte Gewand nicht zuriickgibt, begeht er ein Dukkatavergehen. (Pj 197) 







Beispiele Uber Das AushAndigen Anderer GegenstAnde 


Nissaggiyaq Pacittiyaq Nr. 2 

"Ehrwurdiger Herr/Freund! Dies mein Gewand war eine 
Nacht abwesend ohne die Berechtigung der Monche und 
muB ich es aushandigen. Dies handige ich dem Orden/ 
dem/den Ehrwiirdigen aus." 

Nissaggiyaq Pacittiyaq Nr. 18 

Geld usw. muB einem Orden ausgehandigt werden !!! 

"Ehrwurdiger Herr/Freund! Ich habe dieses Geld ent- 
gegengenommen. Dieses muB ich aushandigen. Ich 
handige es dem Orden aus." 

Nissaggiyaq Pacittiyaq Nr. 19 

Der Gewinn muB einem Orden ausgehandigt werden!!! 

"Ehrwurdiger Herr/Freund! Ich erwarb verschiedene 
Waren mit Geld. Dieses [Erworbenes] muB ich aushand¬ 
igen. Ich handige es dem Orden aus." 


"Idamme, bhante/avuso, civaray rattitj vip- 
pavutthay annatra bhikkhusammutiya, nis- 
saggiycuj. Imdhay sanghassa/ dyasmantd- 
nay/dyasmato nisscijdmi." (Pj 196) 


"Aharj, bhante/avuso, rupiyay patiggahesiy. 
I day me nissaggiyay. Imdhay sanghassa 
nissajami." (Pj 238) 


"Ahay, bhante/avuso, ndnappakdrakay rii- 
piyasayvoharay samdpajjiy. Iday me nis- 

saggiyay. Imdhay sanghassa nissajami." 

(Pj 240) 


Geld und Gewinn von Nis. Pac.18 & 19 werden nicht zuriickgegeben. Sie werden entweder einem Laien 
iibergeben oder weggeworfen. (s. Pj 238f) 


Nissaggiyaq Pacittiyaq Nr. 20 

"Ehrwurdiger Herr/Freund! Ich trieb Tauschhandel mit 
verschiedenen Giitern. Dieses [Erworbenes] muB ich aus¬ 
handigen. Ich handige es dem Orden/ dem/den Ehrwiirdig- 
en aus." 

Nissaggiyaq Pacittiyaq Nr. 21 

"Ehrwurdiger Herr/Freund! Dies meine [Extra-] schale hat 
die zehn Tagen uberschritten, und muB ich sie aushandig¬ 
en. Diese handige ich dem Orden/ dem/den Ehrwiirdigen 
aus." 


"Aliay, bhante/avuso, ndnappakdrakay ka- 
yavikkayay samdpajjiy. Iday me nissaggi- 
yay. Imdhay sahghassa/ayasmantdnay/dya- 
smato nissajami. " (Pj 242) 


"Ayay me, bhante/avuso, patto dasahatik- 
kanto, nissaggiyo. Imdhay sanghassa/ dya- 
smantanay/dyasmato nissajami ." 


Nun soil [B] ihm die Schale zuriickgeben: 

"Diese Schale gebe ich dem Ehrwiirdigen." (3x) | "Imay pattay ayasmato dammi." (3x) (Pj 244) 


Wenn [B] die ausgehandigte Schale nicht zuriickgibt, begeht er ein Dukkatavergehen. (pj 244) 

Nissaggiyaq Pacittiyaq Nr. 22 

Die neue Schale muB einem Orden ausgehandigt werden!!! 

"Ehrwiirdiger Herr/Freund! Dies meine [alte] Schale mit 
weniger als flinf Ausbesserungen auswechselte ich gegen 
eine neue Schale und muB ich sie aushandigen. Diese [alte 
Schale] handige ich dem Orden aus." 


"Ayay me, bhante/avuso, patto unapanca- 
badhanena pattena cetdpito nissaggiyo. 
Imdhay sanghassa nissajami." 








Der Orden fiihrt dazu ein besonderes Vinayaverfahren aus um jene Schale, die in der Gruppe von Monchen 
am Ende iibrig bleibt, diesem Monch gegeben werden muB [mit der Ermahnung]: "O Monch, dies ist ihre 
Schale und Sie miissen sie behalten, bis sie zerbrochen ist." (pj 246) 


Nissaggiyaq Pacittiyaq Nr. 23 


[A] "Ehrwurdiger Elerr/Freund! Dies meine Fleilmittel hat 
die sieben Tagen uberschritten, und muB ich sie aushand- 
igen. Diese handige ich dem Orden/ dem/den Ehrwiirdigen 
aus." 


"Idamme, bhante/avuso, bhesajjaij sattahd- 
tikkantaij, nissaggiyatj. Imdhatj sanghassa 
nissajdmi." 


Nun soil [B] ihm die Heilmittel zuriickgeben: 

"Diese Fleilmittel gebe ich dem Ehrwiirdigen." (3x) 


"Imatj bhesajjatj ayasmato dammi ." (3x) 

(Pj 251) 


[A], der die Medizin zuriickerhalt, darf sie weder innerlich, noch auBerlich anwenden. Er kann sie fur die 
Lampe, usw. verwenden. Jeder andere Monch kann sie nur auBerlich anwenden. (Pj 252) 




6. "ANFANGLICHES UND FOLGENDES 
ZUSAMMENTRETEN DES ORDENS" 
(SANGHADISESA) 


Von Vergehen des "anfanglichen und folgenden Zusammentreten des Ordens" ( Sanghadisesa ) betreffend 
kann man sich wieder reinigen, was aber ein besonderes Vinayaverfahren ( Vinaya-kamma ) erforderlich 
macht. Dieses Vinayaverfahren ist auf drei Weisen durchfefuhrt: 

I) Bewahrungszeit ( Parivasa ) 

II) Ehrerbietung ( Manatta ), und 

III) Wiedereinsetzung ( Abbhana ) 


I) Bewahrungszeit ( Parivasa) 

Der Erhabene sprach: 

"Ein Monch, der ein Sanghadisesavergehen begangen hat, muB sich - selbst wenn er nicht 
will - einer Bewahrungszeit von ebensovielen Tagen, wie er es wissentlich verheimlicht hat, 
unterziehen." (Pj m. 186) 

Das Vinayaverfahren der Bewahrungszeit ist in CV. Kap. 3 zu finden. Da die Falle fur die Auferlegung der 
Bewahrungszeit verschieden sind, wurden sie in drei Arten unterteilt: 

i) Bewahrungszeit fur verheimlichte Vergehen ( Paticchannaparivdsa ), 

ii) EinschlieBende Bewahrungszeit ( Samodhandparivdsa ), & 

iii) Bewahrungszeit fur vollstandige Reinigung ( Suddhantaparivasa ). 





i) Bewahrungszeit fur verheimlichte Vergehen 


Bewahrungszeit ftir verheimlichte Vergehen (. Paticchannaparivasa ) bedeutet, daB ein Monch, der ein San- 
ghadisesavergehen begangen, und es wissentlich verheimlicht hat, bzw. es nicht dem Unterweiser, Lehrer 
oder einem anderen Monch offenbart hat, entweder aus Scham, oder auch absichtlich, dem soli diese Be¬ 
wahrungszeit a) gemaB der Anzahl der verheimlichten Vergehen, und b) gemaB der Anzahl der Tage, d.i. der 
erschienenen Morgendammerungen ( arunuggamana ), auferlegt werden. Der Orden, der die Bewahrungszeit 
auferlegt, muB deshalb zuerst diese Tatsachen wissen. 

Die Formel kann entweder 1) entsprechend dem Gegenstand ( vatthu ) des Vergehens oder 2) entsprechend 
dem Namen ( nclma ) der Vergehensklasse formuliert werden.* 


1) Entsprechend dem Gegenstand {vatthu): 


"Ehrwiirdiger Elerr/Freund! Ich beging ein Vergehen des 
willkurlich [herbeigefuhrten] SamenerguBes, daB ich einen 
Tag verheimlicht habe." 


" Ahaij, bhante/avuso, ekaij apathy sahceta- 
nikaij sukkavisatthii / apajjirj, ekahapatic- 
channatj ." 


Hier ist der Gegenstand: Willkurlich [herbeigefuhrter] SamenerguB {sahcetanikaij sukka-visatthi). 

2) Entsprechend dem Namen ( nama ): 


"Ehrwiirdiger Herr/Freund! Ich beging ein Sanghadisesa- "Ahatj, bhante/avuso, ekatj sahghadisesaij 

vergehen, daB ich einen Tag verheimlicht habe." apathy apajjirj, ekahapaticchannay ." 


Flier ist der Name: sanghadisesa. 

Die Anzahl mehrerer Vergehen wird entsprechend verandert, z.B. zwei (clve), mehrere ( sambahuld ). Die 
Dauer der Bewahrungszeit ist genauso lange wie die Anzahl der Tage, fur die das Vergehen verheimlicht 
wurde, an die der Monch sich zweifelsfrei erinnern kann. 


ii) EinschlieBende Bewahrungszeit 

EinschlieBende Bewahrungszeit ( Samodhanaparivasa ) ist in drei Arten unterteilt: 

a) Odhdnasamodhdna, b) Agghasamodhana, & c) Missakasamodhdna. 

a) Odhdnasamodhdna : Falls ein Monch, der eine von den vorhererwahnten Bewahrungszeiten auf sich ge- 
nommen hat, wahrend dieser Zeit wieder ein Sanghadisesavergehen begeht ( antar'apatti ), und es verheim¬ 
licht, dann erklart der Orden die ganze bisher verbrachte Bewahrungszeit fur ungiiltig ( odhunitva ) und send- 
et ihn zuriick zum Beginn {muldya patikassati). Er muB mit der Bewahrungszeit von vorne beginnen. Falls 
er sich z.B. einer 15-tagigen Bewahrungszeit zu unterziehen hatte und das antarapatti weniger als 15 od. 
gleichfalls 15 Tage verheimlicht hat, dann soli er sich wieder fur 15 Tage der Bewahrungszeit unterziehen 
und in seine Formel soil das antarapatti eingeschossen und erwahnt werden. (s. cv 48; Smps 875) 

Wenn er das antarapatti nicht verheimlicht hat, dann wird das einfach muldya patikassana genannt. Er muB 
von vorne beginnen und in seiner Formel soli erwahnt werden, daB er dieses antarapatti nicht verheimlicht 
hat. (s. CV 43 und ffir die Einzelheiten Smps 875) 

b) Agghasamodhana : Falls ein Monch ein, zwei, drei, oder mehrere Vergehen begangen hat, die von dem 
gleichen Gegenstand ( vatthu ) sind, z.B. Sanghadisesa Nr. 1, und diese unterschiedlich lange verheimlicht 
hat, wie z.B.: ein, zwei,... Vergehen 3 Tage; ein, zwei,.. 5 Tage; ein, zwei,... 7 Tage; und ein, zwei,... 10 


* Man kann diese Unterscheidung von Gegenstand ( vatthu) & Namen (nama) in Pac 32, 37; Pj 112; MV 128; CV 286; PV 225 
usw. finden. 





Tage, dann wird die Lange der Bewahrungszeit entsprechend dem am langsten verheimlichten Vergehen 
berechnet (tascirj agghena ); hier z.B. 10 Tage. (s. cv 48) 

c) Missakasamodhana : Falls ein Monch verschiedenartige Gegenstande ( missaka-vatthu) von dieser Ver- 
gehensklasse, z.B. Sanghadisesa Nr. 1, 3, 4, 6, 9, ... , begangen hat, dann schlieBt der Orden in der Formel 
alle Gegenstande zusammen und erlegt die Bewahrungszeit entsprechend dem am langsten verheimlichten 
Gegenstandes auf. (s. cv 51) 


iii) Bewahrungszeit fur vollstandige Reinigung 


Bewahrungszeit fur vollstandige Reinigung ( Suddhanta-parivdsa ) soli einem Monch auferlegt werden, der 
a) die Anzahl der Vergehen und/ oder der Tage (Nachte) nicht kennt, b) sich nicht daran erinnern kann, oder 
c) im Zweifel dariiber ist. Ein Beispiel wie er darum bitten soil: 


"Ehrwiirdiger Herr/Freund! Ich beging mehrere Sanghadi- 
sesavergehen. Ich kenne nicht die Anzahl der Vergehen. 
Ich kenne nicht die Anzahl der Nachte. Ich erinnere mich 
nicht an die Anzahl der Vergehen. Ich erinnere mich nicht 
an die Anzahl der Nachte. Ich bin im Zweifel liber die 
An zahl der Vergehen. Ich bin im Zweifel liber die Anzahl 
der Nachte. 

Ehrwiirdiger Herr/Freund! Ich bitte den Orden darum, mir 
fur diese mehreren Vergehen, die Bewahrungszeit fiir 
voll-standige Reinheit aufzuerlegen." 


"Ahay, bhante/dvuso, sambahuld sanghadi¬ 
sesa dpattiyo dpajjitj. Apattipariyantaij na 
jdndmi. Rattipariyantatj na jdndmi. Apatti¬ 
pariyantaij nassardmi. Rattipariyantatj nas- 
sarami. Apattipariyante vematiko. Rattipa- 
riyante vematiko. 

So’harj, bhante/dvuso, sanghatj tasaij sam- 
bahuldnaij dpattmaij suddhantaparivasarj 
ydcdimi. " (CV 58) 


II) Ehrerbietung ( Mdnatta ) 

Der Erhabene sprach: 

"Der Monch, der sich der Bewahrungszeit unterzogen hat, muB dariiber hinaus fiir sechs Nachte den 
Monchen Ehre erbieten." (Pj iii. 186) 

Das Vinayaverfahren fiir die Mdnatta ist in CV. Kap. 3 zu finden. Sie ist dort in zwei Arten unterteilt: 

i) Ehrerbietung fiir unverheimlichten Vergehen ( Apaticchanna-mdmatta ), & 

ii) Ehrerbietung fiir verheimlichten Vergehen ( Paticchanna-mdnatta ). 

i) Ehrerbietung fur unverheimlichten Vergehen 

Ehrerbietung fiir unverheimlichten Vergehen ( apaticchanna-mdnatta ) bedeutet: Ein Monch hat ein oder 
mehrere Vergehen begangen und sie nicht einmal fiir einen Tag verheimlicht. Dieser Monch muB sich keiner 
Bewahrungszeit unterziehen. Die Pflicht ( vatta ) der Ehrerbietung soil ihm unmittelbar auferlegt werden. 

(s. CV38) 


ii) Ehrerbietung fur verheimlichten Vergehen 

Ehrerbietung fiir verheimlichten Vergehen {paticchanna-mdnatta ) bedeutet: Ein Monch hat sich der Bewahr¬ 
ungszeit fiir verheimlichte Vergehen unterzogen. Er muB dariiber hinaus fiir sechs Nachte die Pflicht {vatta) 
der Ehrebietung auf sich nehmen. (s. cv 41) 



Ill) Wiedereinsetzung ( Abbhana ) 

Der Erhabene sprach: 

"Der Monch, der die Ehrerbietung vollendet hat, soil dort, wo sich ein Ordenskapitel von zwanzig 
Monchen befindet, wieder [in seine Bhikkhuprivilegien] eingesetzt werden 

Der Grund ist, daB wahrend er sich Parivasa usw. unterzieht, viele dieser Privilegien, wie z.B. seine Senior- 
hat, er verliert. (s. cv 3 if) 

Das Vinayaverfahren fur die Abbhana ist in CV. Kap. 3. zu finden. 

ALLGEMEINES MUSTER 

Dies ist ein allgemeines Muster mit 'EinschlieBende Bewahrungszeit entsprechend dem am langsten verheim- 
lichten Vergehen' (Agghasamodhana', s. oben) wie ein Monch [A] um Parivasa, Mdnatta und Abbhana bittet 
( yacana ), wie der Qrden ihm Parivasa, usw. auferlegt ( ddna ), und wie er den Qrden/die Monche in Kenntnis 
setzt ( arocana ). Ein Beispiel mit: 

i) mehreren Vergehen ( sambahula ), 

ii) Name der Vergehensklasse (ndma hier: Sahghddisesd), & 

iii) verheimlichten Vergehen (paticchanna ) gemaB der Tagen. 


Agghasamodhana Parivasa 


1) Bitte um Bewahrungszeit ( Parivasa-yacana ) 


Der Monch [A] soli sich dafur auBerhalb der hatthapasa des Ordens begeben. 


a) "Ehrwiirdiger Elerr* ! Ich beging mehrere Sanghadise- 
savergehen. Mehrere Vergehen wurden fur einen Tag ver- 
heimlicht. Mehrere Vergehen wurden fur zwei Tage ver- 
heimlicht. Mehrere ... fur drei... vier ... funf... sechs ... 
sieben ... acht... nine ... fur zehn Tage verheimlicht. 


b) * "Ehrwiirdiger Herr! Ich bitte den Orden darum, mir 
fur diese mehreren Vergehen, die fur ... funf ... zehn Tage 
verheimlicht wurden, die einschlieBende Bewahrungszeit 
entsprechend dem am langsten verheimlichten Vergehen, 
aufzuerlegen." 


"Ahaij, bhante*, sambahula sahghadisesa 
dpattiyo apajjiy. Sambahula dpattiyo ekd- 
hapaticchanndyo. Sambahula dpattiyo dvT- 
hapaticchannayo. Sambahula ... tiha- ... 
catuha-... pahchbha-... chdha-.. sattaha-... 
atthaha -.... navdha-... dasdha-paticchan- 
nayo. 

So’hay*, bhante, Sahghatj tasatj sambahu- 
lanaij dpattTnatj, yd dpattiyo pahchaha- ... 
dasaha-paticchannayo, tdsaij agghena sam- 
odhana-parivasatj yacami. 


*A wiederholt noch 2x und fugt hinzu: 

Zum zweiten Male, Ehrwiirdiger Herr! Ich bitte den Orden ... 
Zum dritten Male, Ehrwiirdiger Herr! Ich bitte den Orden ... 


*A wiederholt noch 2x und fiigt hinzu: 

So’lmij dutiyampi bhante, Sahghaij ... yacami. 
So’haij tatiyampi bhante, Sahghaij ... yacami. 


Um das Vinayaverfahren durchzufiihren, soli er sich jetzt innerhalb der hatthapasa (Reichweite) begeben. 
Nun wird der Wortlaut ( kammavdcd ) vom/ von den Acariya/s verlesen und damit die Bewahrungszeit auf¬ 
erlegt. 


Wenn [A] alter als die andere Monche ist, soil er anstatt 'Ehrwiirdiger Herr' ( bhante) 'Freund' ( avuso ) sagen. 




2) Wortlaut ( kammavaca) 


[Antrag (lx)] 

[Natti (lx)] 

a) "Ehrwiirdiger Herr! Moge der Orden mich anhoren. 
Dieser Monch (namens Tissa) beging mehrere Sanghadi- 
sesavergehen. Mehrere Vergehen wurden fur einen Tag 
verheimlicht. Mehrere Vergehen wurden fur zwei ... fiinf 
... zehn Tage verheimlicht. 

"Sunatu me, bhante, sangho. Ayatj (Tisso) 
bhikkhu sambahula sanghadisesa dpattiyo 
apajji. Sambahula dpattiyo ekahapaticchan- 
ndyo. Sambahula dpattiyo dviha- ... pah¬ 
chdha- .... dasdha-paticchanndyo. 

b) Er bittet den Orden darum, ihm fur diese mehreren Ver¬ 
gehen, die fur ... fiinf ... zehn Tage verheimlicht wurden, 
die einschlieBende Bewahrungszeit entsprechend dem am 
langsten verheimlichten Vergehen aufzuerlegen. 

So sahghaij tasatj sambahulanatj apattTnatj, 
yd dpattiyo ...pahchdha-... dasdha-patic¬ 
channdyo, tdsaij agghena samodhdna-pari- 
vasatj yacati. 

c) Wenn es dem Orden scheint, daB die richtige Zeit ge- 
kommen ist, moge der Orden dem Monch (namens Tissa) 
fur diese mehreren Vergehen, die fur ... fiinf ... zehn Tage 
verheimlicht wurden, die einschlieBende Bewahrungszeit 
entsprechend dem am langsten verheimlichten Vergehen 
auferlegen. Dies ist der Antrag. 

Yadi sahghassa pattakallay, sangho (Tissa- 
sa) bhikkhuno tasatj sambahulanatj dpat- 
tmaij, yd dpattiyo panchaha- ... dasdha- 
paticchanndyo, tasatj agghena samodhana- 
parivasatj dadeyya. Esa hatti. 

[Beschliisse (3x)] 

[Anussavana (3x)] 

a) "Ehrwiirdiger Elerr! Moge der Orden mich anhoren. 
Dieser Monch (namens Tissa) beging mehrere Sanghadi- 
sesavergehen. Mehrere ... fur ... zehn Tage verheimlicht. 

Sunatu me, bhante, sangho. Ayatj (Tisso) 
bhikkhu sambahula sanghadisesa dpattiyo 
apajji. Sambahula dpattiyo .... dasdha-pa¬ 
ticchanndyo. 

b) Er bittet den Orden darum, ... [wie bei b) oben] ... die 
einschlieBende Bewahrungszeit... aufzuerlegen. 

So sahghaij ... parivasatj yacati. 

c) Der Orden erlegt dem Monch (namens Tissa) auf fur 
diese mehreren Vergehen, die fur ... fiinf ... zehn Tage 
verheimlicht wurden, die einschlieBende Bewahrungszeit 
entsprechend dem am langsten verheimlichten Vergehen. 

Sangho (Tissassa) bhikkhuno tasatj samba- 
luddnaij apattTnatj, yd dpattiyo ... pahchd¬ 
ha- ... dasdha-paticchanndyo, tasatj aggh¬ 
ena samodhdna-parivdsatj deti. 

d) Welcher Ehrwiirdige der Auferlegung des Monchs 
(namens Tissa) fur diese mehreren Vergehen, die fur ... 
fiinf ... zehn Tage verheimlicht wurden, die einschlieB¬ 
ende Bewahrungszeit entsprechend dem am langsten ver¬ 
heimlichten Vergehen zustimmt, moge schweigen. Wer 
ihr nicht zustimmt, soil sich dagegen aussprechen. 

Yassayasmato khamati (Tissassa) bhikkhu¬ 
no tasatj sambahulanatj apattTnatj, yd dp¬ 
attiyo ... pahchdha- ... dasdha-paticchan- 
ndyo, tasatj agghena samodhdna-parivd- 
sassa danatj, so tunhassa. Yassa nakkhama- 
ti, so bhdseyya. 

Und zum zweiten Male verkiinde ich diese Sache. 

Ehrwiirdiger Elerr! ... [wie bei a), b), c), d)] ... soli sich 
dagegen aussprechen. 

Dutiyampi etamatthaij vaddrni. 

Sunatu me, bhante, ... [wie bei a), b), c), d)] ... 
so bhdseyya. 

Und zum dritten Male verkiinde ich diese Sache. 

Ehrwiirdiger Elerr! ... [wie bei a), b), c), d)] ... soli sich 
dagegen aussprechen. 

[Endurteil] 

Tatiyampi etamatthaij vaddrni. 

Sunatu me, bhante, ... [wie bei a), b), c), d)] ... 
so bhdseyya. 

[Pariyosana] 

Die einschlieBende Bewahrungszeit entsprechend dem am 
langsten verheimlichten Vergehen fur diese mehreren Ver¬ 
gehen, die fur ... fiinf ... zehn Tage verheimlicht wurden, 
ist dem Monch (namens Tissa) auferlegt worden. Der 

Dinno sahghena (Tissassa) bhikkhuno ta- 
satj sambahulanatj apattTnatj, yd dpattiyo ... 
pahchdha-... dasdha-paticchanndyo, tdsaij 
agghena samodhana-parivaso. Khamati 



Orden stimmt ihr zu, deshalb schweigt er. So fasse ich es 

auf." (3x) 

satighassa tasmci tunhi. Evametarj dharaya- 

mi.” (3x) 


[A] soil jetzt die Bewahrungszeit (parivasci ) und die Pflicht ( vatta ) aufnehmen: 


"Ich nehne die Bewahrungszeit auf. Ich nehne die Pflicht 
auf." (3x) 

"Parivasatj samadiyami. Vatlaij samadiya¬ 
mi." (3x) 

Und soil gleich darauf weitersprechen mit: 



3) In Kenntnis Setzen von Bewahrungszeit ( Parivasa-arocana ) 


a) "Ehrwiirdiger Herr! Ich beging mehrere Sanghadisesa- 
vergehen. Mehrere Vergehen wurden fur einen Tag ver- 
heimlicht. Mehrere Vergehen wurden fur zwei ... fiinf ... 
zehn Tage verheimlicht. 

"Aha}), bhante, sambahuld sanghadisesa 
apattiyo dpajjirj. Sambahuld apattiyo ekdha 
paticchannayo. Sambahuld apattiyo dviha- 
... pahchdha-... dasdha-paticchanndyo. 

b) Ehrwiirdiger Herr! Ich bat den Orden darum, mir fur 
diese mehreren Vergehen, die fur ... fiinf ... zehn Tage 
verheimlicht wurden, die einschlieBende Bewahrungszeit 
entsprechend dem am langsten verheimlichten Vergehen, 
aufzuerlegen. 

So’hat)*, bhante, Satighatj tasatj sambahu- 
lanatj dpattTnatj, yd apattiyo ... pahchdha- 
... dasdha-paticchanndyo, tasatj agghena 
samodhdna-parivdsatj yaciij. 

c) Der Orden erlegte mir auf frir diese mehreren Vergeh¬ 
en, die frir ... fiinf ... zehn Tage verheimlicht wurden, die 
einschlieBende Bewahrungszeit entsprechend dem am 
langsten verheimlichten Vergehen. 

Tassa me sangho tasatj sambahuldnatj 
dpattTnatj, yd apattiyo pahchdha-... 
dasdha-paticchanndyo, tasatj agghena 
samodhdna-parivasat) adasi. 

d) * Ich unterziehe mich der Bewahrungszeit. 

Ehrwiirdiger Herr! Dieses verkiinde ich. Moge der Orden 
verstehen, daB ich es verkiinde." 

So ’harj * parivasami. 

Vedayamahatj, bhante. VedayatT’ti mat) 
sangho dhdretu ." 

[A] wiederholt noch 2x und fiigt hinzu: 

*Zum zweiten Male, Ich unterziehe mich ... verkiinde." 

Zum dritten Male, Ich unterziehe mich ... verkiinde." 

[A] wiederholt noch 2x und fiigt hinzu: 

So’haij * dutiyampi parivasami. ... dhdretu." 

So’haij * tatiyampi parivasami. ... dhdretu." 

4) Niederlegung ( Nikkhepa ) 



Es ist moglich, falls es eine emsthafte Behinderung auftritt, daB er gleich darauf, oder am nachsten Morgen, 
Bewahrungszeit und Pflicht niederlegt. Wenn er dies tut, dann soil er auf diese Weise sprechen: 


"Ich lege die Bewahrungszeit nieder. Ich lege die Pflicht 
nieder." (3x) 

"Parivasan nikkhipami, vattan nikkhipami." 
(3x) (CV 34) 

5) Aufnahme ( Samadana ) 



Er soil sie aber abends wieder aufnehmen, sonst wird der Tag nicht dazugezahlt: 


"Ich nehne die Bewahrungszeit auf. Ich nehne die Pflicht 
auf." (3x) 

"Parivasatj samadiyami. Vattaij samadiya¬ 
mi ." (3x) 


Und gleich darauf soil er 







In Kenntnis Setzen von Bewahrungszeit ( Parivasa-arocana ) wie bei 3) oben, fortfahren: 


a) "Ehrwiirdiger Herr! Ich beging mehrere Sanghadisesa- 
vergehen. ... fur zehn Tage verheimlicht. 

"Ahaij, bhante, sambahula ... apattiyo apaj 
jitj. ... dasaha-paticchannayo. 

b) Ehrwiirdiger .... Ich bat... mir ... die ... Bewahrungs¬ 
zeit ... aufzuerlegen. 

So’hatj*, bhante, ... -parivasatj yaciy. 

c) Der Orden erlegte mir auf... die ... Bewahrungszeit... 

Tassa me sahgho ... -parivasatj adasi. 

d) * Ich unterziehe mich der Bewahrungszeit. 

So ’hatj * parivasami. 

Ehrwiirdiger Herr! Dieses verkiinde ich. Moge der Orden 
verstehen, daB ich es verkiinde." (ix) 

Vedaydmahap, bhante. VedayatT’ti map 
sahgho dharetu.” (ix) 


Agghasamodhana Manatta 

Hat er sich der Bewahrungszeit unterzogen, soil er, um die Ehrerbietung ( Manatta ) nachzusuchen vor dem 
Orden die Bewahrungszeit und die Pflicht wieder aufnehmen, falls er sie vorher niedergelegt ( nikkhipi ) hat: 

Aufnahme ( Samadana ) 


"Ich nehne die Bewahrungszeit auf. Ich nehne die Pflicht 
auf." (3x) 

"Parivasatj samadiyami. Vattaij samadiya- 

mi ." (3x) 

Und gleich darauf soli er mit 



In Kenntnis Setzen von Bewahrungszeit ( Parivasa-arocana ) wie bei 3) oben, fortfahren. (ix) 

Falls er jedoch die Bewahrungszeit und die Pflicht vorher nicht niedergelegt hatte, dann kann er gleich um 
die Ehrerbietung bitten, (s. Smps 866) 

1) Bitte um die Ehrerbietung ( Manatta-yacana ) 

Die Bitte um die Ehrerbietung ( Manatta-yacana ) ist gleichwie 'In Kenntnis Setzen von Bewahrungszeit 1 
(. Parivasa-arocana ), wie bei 3) oben. Sie andert sich nur am Ende nach d): 'Ehrwiirdiger Herr! Ich unterzog 
mich der Bewahrungszeit. ...': 


a) "Ehrwiirdiger Herr! Ich beging mehrere Sanghadisesa- 
vergehen... fur zehn Tage verheimlicht. 

"Ahaij, bhante, sambahula ... apattiyo 
apajjitj. ... dasaha-paticchannayo. 

b) Ehrwiirdiger .... Ich bat... mir ... die ... Bewahrungs¬ 
zeit ... aufzuerlegen. 

So’hatj * bhante, ... -parivasatj yacitj. 

c) Der Orden erlegte mir auf... die ... Bewahrungszeit... 

Tassa me sahgho ... -parivasatj adasi. 

d) Ehrwiirdiger Herr! Ich unterzog mich der Bewahr¬ 
ungszeit. 

So’haij, bhante, parivuttho parivaso. 

e) Ehrwiirdiger Herr! Ich beging mehrere Sanghadisesa- 
vergehen, die nicht [mehr] verheimlicht sind. 

Ahatj, bhante, sambahula sahghadisesa 
apattiyo apajjitj appaticchannayo. 

*Ehrwiirdiger Herr! Ich bitte den Orden darum, mir fur 
jene mehrere Vergehen, die verheimlicht waren und [jetzt] 
nicht [mehr] verheimlicht sind, fur sechs Nachte die 
Ehrerbietung aufzuerlegen." 

So’hap*, bhante, Sahghatj tasap samba- 
hulanap dpattmap paticchanndnahca ap- 
paticchanndnahca chdrattap mdnattap 

ydcdmi." 





[A] wiederholt noch 2x und ftigt hinzu: 

*Zum zweiten Male, Ehrwurdiger Herr/ ... Ich bitte den Orden ... 
*Zum dritten Male, Ehrwurdiger Herr/ ... Ich bitte den Orden ... 


[A] wiederholt noch 2x und ftigt hinzu: 

So’liaij * dutiyampi bhante/... Sanghaij ... yacami. 
So’haij * tatiyampi bhante/... Sanghaij ... yacami. 


Um das Vinayaverfahren fur die Ehrerbietung durchzufuhren, soil er sich jetzt innerhalb der hatthapasa 
begeben. Nun wird der Wortlaut ( kammavaca ) vom/von den Acariya/s verlesen, womit die Ehrerbietung 
auferlegt ist: 


2) Wortlaut ( kammavaca) 

[Antrag (lx)] 

a) "Ehrwiirdiger Elerr! Moge der Orden mich anhoren. 
Dieser Monch (namens Tissa) beging mehrere Sanghadi- 
sesavergehen. Mehrere Vergehen wurden fur einen Tag 
verheimlicht. Mehrere Vergehen wurden fur zwei ... flinf 
... zehn Tage verheimlicht. 

b) Er bat den Orden darum, ihm fur diese mehreren Ver¬ 
gehen, die fur ... fiinf ... zehn Tage verheimlicht wurden, 
die einschlieBende Bewahrungszeit entsprechend dem am 
langsten verheimlichten Vergehen aufzuerlegen. 

c) Der Orden erlegte dem Monch (namens Tissa) auf 
fur diese mehreren Vergehen, die fur ... fiinf ... zehn 
Tage verheimlicht wurden, die einschlieBende 
Bewahrungszeit entsprechend dem am langsten 
verheimlichten Vergehen. 

d) Er unterzog sich der Bewahrungszeit. 

e) Dieser Monch (namens Tissa) beging mehrere Sangha- 
disesavergehen, die nicht [mehr] verheimlicht sind. Er 
bittet den Orden darum, ihm fur jene mehrere Vergehen, 
die verheimlicht waren und [jetzt] nicht [mehr] verheim¬ 
licht sind, fur sechs Nachte die Ehrerbietung aufzuerlegen. 

f) Wenn es dem Orden scheint, daB die richtige Zeit ge- 
kommen ist, moge der Orden dem Monch (namens Tissa) 
fur diese mehreren Vergehen, fur sechs Nachte die Ehrer¬ 
bietung auferlegen. Dies ist der Antrag. 

[Beschliisse (3x)] 

a) Ehrwurdiger Elerr! Moge der Orden mich anhoren. ... 
[wie bei a) oben] ... zehn Tage verheimlicht. 

b) Er bat den Orden ... [wie bei b) oben] ... aufzuerlegen. 

c) Der Orden erlegte dem Monch (namens Tissa) auf... 
[wie bei c) oben] ... verheimlichten Vergehen. 

d) Er unterzog sich der Bewahrungszeit. 


[Natti (lx)] 

"Sundtu me, bhante, sahgho. Ayatj (Tisso) 
bhikkhu sambahula sahghadisesa apattiyo 
dpajji. Sambahula apattiyo ekdhapaticch- 
anndyo. Sambahula apattiyo dviha- ... pati- 
chdha- .... dasdha-paticchanndyo. 

So sanghaij tasaij sambahulanaij dpattT- 
natj, yd apattiyo ... pahc-hdha- ... dasdha- 
paticchanndyo, tasaij agghena samodhana- 
parivdsaij yaci. 

Sahgho (Tissassa) bhikkhuno tasaij samba- 
hulanatj dpattTnaij, yd apattiyo pahchdha- 
... dasdha-paticchanndyo, tasaij agghena 
samodhdna-parivdsaij adasi. 


So parivutthaparivaso. 

Ayaij (Tisso) bhikkhu sambahula saiighadi- 
sesa apattiyo dpajji appaticchannayo. So 
sanghaij tasaij sambahulanaij dpattTnaij pa- 
ticchanndnahca appaticchanndnahca chd- 
rattaij manattaij yacati. 

Yadi sahghassa pattakallarj, sahgho (Tis¬ 
sassa) bhikkhuno tasaij sambahulanaij d- 
pattinaij chdrattaij manattaij dadeyya. Esd 
hatti. 


[Anussavana (3x)] 

Sundtu me, bhante, sahgho . dasdhapa- 

ticchanndyo. 

So sanghaij ... parivdsatj yaci. 

Sahgho (Tissassa) bhikkhuno .... parivdsatj 

adasi. 

So parivutthaparivaso. 




e) Dieser Monch (namens Tissa)... bittet den Orden ... 
[wie bei e) oben] ... die Ehrerbietung aufzuerlegen. 

f) Der Orden erlegt dem Monch (namens Tissa) auf fur 
jene mehrere Vergehen, die verheimlicht waren und [jetzt] 
nicht [mehr] verheimlicht sind, fur sechs Nachte die Ehr¬ 
erbietung. 

g) Welcher Ehrwiirdige der Auferlegung des Monchs 
(namens Tissa) fur jene mehrere Vergehen, die verheim¬ 
licht waren und [jetzt] nicht [mehr] verheimlicht sind, fur 
sechs Nachte die Ehrerbietung zustimmt, moge schweig- 
en. Wer ihr nicht zustimmt, soil sich dagegen aussprechen. 

Und zum zweiten Male verkiinde ich diese Sache. 
Ehrwiirdiger Elerr! ... [wie bei a)... g)] ... soil sich da¬ 
gegen aussprechen. 

Und zum dritten Male verkiinde ich diese Sache. 
Ehrwiirdiger Elerr! ... [wie bei a)... g)] ... soil sich da¬ 
gegen aussprechen. 


[Endurteil] 

Die Ehrerbietung fur sechs Nachte fur jene mehrere Ver¬ 
gehen, die verheimlicht waren und [jetzt] nicht [mehr] 
verheimlicht sind, ist dem Monch (namens Tissa) erlegt 
worden. Der Orden stimmt ihr zu, deshalb schweigt er. So 
fasse ich es auf." (3x) 

[A] soil jetzt die Ehrebietung und die Pflicht aufnehmen: 
"Ich nehne die Ehrerbietung auf. Ich nehne die Pflicht 

auf." (3x) 


Ay at) (Tisso) bhikkhu ... charattaij manattarj 

yacati. 

Sarigho (Tissassa) bhikkhuno tasarj samba¬ 
huldnarj apattTnarj paticchanndnanca ap- 
paticcharmdnahca chdrattarj manattarj de- 

ti. 

Yassayasmato khamati (Tissassa) bhikkhu¬ 
no tasarj sambahuldnarj apattTnarj paticc- 
hanndnahca appaticchanndnanca chdrat- 
tarj mdnattassa ddnatj, so tunhassa. Yassa 
nakkharnati, so bhdseyya. 

Dutiyampi etamattharj vadami. 

Sunatu me, bhante, ... [wie bei a)... g)] ... 
so bhdseyya. 

Tatiyampi etamattharj vadami. 

Sunatu me, bhante, ... [wie bei a)... g)] ... 
so bhdseyya. 

[Parivosana] 

Dinnarj sarighena (Tissassa) bhikkhuno ta- 
satj sambahuldnarj apattTnarj paticchan- 
nanahca appaticchanndnanca chdrattarj 
manattarj. Khamati sarighassa tasmd tunhT 
Evametarj dharayami ." (3x) 


"Manattarj samadiyami. Vattarj samadiya- 

mi." (3x) 


und gleich darauf soil er weitersprechen mit: 


3) In Kenntnis Setzen von Ehrerbietung ( Manatta-arocana ) 


'In Kenntnis Setzen von Ehrerbietung' ( manatta-arocana ) ist gleichwie 'die Bitte um die Ehrerbietung' 
( mdnatta-ydcana ). Sie andert sich nur am Ende mit: 


a) "Ehrwiirdiger Herr! Ich beging mehrere Sanghadisesa- 
vergehen. ... fur zehn Tage verheimlicht. 

b) Ehrwiirdiger .... Ich bat... mir ... die ... Bewahrungs- 
zeit... aufzuerlegen. 

c) Der Orden erlegte mir auf... die ... Bewahrungszeit... 


"Aharj, bhante, sambahula ... apattiyo 
apajjirj. ... dasaha-paticchannayo. 

So’harj*, bhante, ... -parivasaj yacitj. 


Tassa me sarigho ... -parivasarj adasi. 


d) Ehrwiirdiger Herr! Ich unterzog mich der Bewahr¬ 
ungszeit. 

e) Ehrwiirdiger Herr! Ich beging mehrere Sanghadisesa- 
vergehen, die nicht [mehr] verheimlicht sind. 


So’harj, bhante, parivutthoparivaso. 

Aharj, bhante, sambahula sarighadisesa 
apattiyo apajjirj appaticchannayo. 


f) Ehrwiirdiger Herr! Ich bat den Orden darum, mir fur 
jene mehrere Vergehen, die verheimlicht waren und [jetzt] 
nicht [mehr] verheimlicht sind, fiir sechs Nachte die 


So ’harj, bhante, Sahghatj tasarj samba¬ 
huldnarj apattTnarj paticchanndnanca ap- 





Ehrerbietung aufzuerlegen. 

paticchannanahca charattarj manattay 

yaciij. 

g) Der Orden erlegte mir auf fur jene mehrere Vergehen, 
die verheimlicht waren und [jetzt] nicht [mehr] verheim- 
licht sind, fur sechs Nachte die Ehrerbietung. 

Tassa me sarigho tascuj sambahulanay 
apattmay paticchannananca cippaticc- 
hannanancci charattarj manattay adasi. 

h) *Ich vollziehe die Ehrerbietung. Ehrwiirdiger Herr! 

Dieses verkiinde ich. Moge der Orden verstehen, daB ich 
es verkiinde." 

So’hay* manattay cardrni. Vedayamahay, 
bhante. VedayatT’ti may sahgho dharetu. 

[A] wiederholt noch 2x und fiigt hinzu: 

*Zum zweiten Male, Ich vollziehe die Ehrerbietung ... verkiinde." 

*Zum dritten Male, Ich vollziehe die Ehrerbietung ... verkiinde." 

[A] wiederholt noch 2x und fiigt hinzu: 

So’haij * dutiyampi manattay ...dharetu." 

So’hatj * tatiyampi manattay. ... dharetu." 

4) Niederlegung ( Nikkhepa ) 



Es ist moglich, falls es eine emsthafte Behinderung auftritt, daB er gleich darauf, oder am nachsten Morgen, 
die Ehrerbietung und die Pflicht niederlegt. Wenn er dies tut, dann soil er auf diese Weise sprechen: 


"Ich lege die Ehrerbietung nieder. Ich lege die Pflicht 
nieder." (3x) 

"Manattay nikkhipami, vallay nikkhipami." 

(3x) (CV 36) 

5) Aufnahme ( Samadana ) 



Er muB aber abends die Ehrerbietung und die Pflicht wieder aufnehmen, da er fur sechs Tage den Orden 
'taglich' ( devasikarj ) dariiber in Kenntnis setzen muB ( drocetabbaij ). (CV 35). 'Taglich' ist eine zusatzliche 
Vorschrift fur Manatta. 


"Ich nehne die Ehrerbietung auf. Ich nehne die Pflicht 

auf." (3x) 

" Manattay samadiyami. Vattay samadiya- 

mi." <3x) 

Und gleich darauf soli er mit 



In Kenntnis Setzen von Ehrerbietung ( Manatta-arocana ) wie bei 3) oben, fortfahren. 

Agghasamodhana Abbhana 

Hat er die Ehrerbietung vollzogen, soil er um Abbhana zu erhalten, vor dem Orden die Ehrerbietung und die 
Pflicht wieder aufnehmen, falls er sie vorher niedergelegt ( nikkhipi ) hat: 

Aufnahme ( Samadana ) 


"Ich nehne die Ehrerbietung auf. Ich nehne die Pflicht 

auf." (3x) 

" Manattay samadiyami. Vattay samadiya¬ 
mi” (3x) 

Und gleich darauf soli er mit 



In Kenntnis Setzen von Ehrerbietung ( Manatta-arocana ) wie bei 3) oben, fortfahren. (ix) 


Falls er jedoch die Ehrerbietung und die Pflicht vorher nicht niedergelegt hatte, dann kann er gleich um die 
Wiedereinsetzung bitten, (s. Smps 866) 






1) Bitte um Wiedereinsetzung ( Abbhana-yacana ) 

Die Bitte um Wiedereinsetzung ( Abbhana-yacana ) ist gleichwie 'In Kenntnis Setzen von Ehrerbietung 
( Manatta-brocana ), wie bei 3) oben. Sie andert sich nur am Ende im h): 'Ehrwiirdiger Herr! Ich vollzog die 
Ehrerbietung und bitte den Or den um die Wiedereinsetzung .' 


a) "Ehrwurdiger Herr! Ich beging mehrere Sanghadisesa- 
vergehen. ... fur zehn Tage verheimlicht. 

"Ahaij, bhante, sambahula ... apattiyo 
apajjiy. ... dasdha-paticchanndyo. 

b) Ehrwurdiger .... Ich bat... mir ... die ... Bewahrungs- 
zeit... aufzuerlegen. 

So’hay*, bhante, ... -parivdsay yaciy. 

c) Der Orden erlegte mir auf... die ... Bewahrungszeit... 

Tassa me sahgho ... -parivdsay adasi. 

d) Ehrwurdiger Herr! Ich unterzog mich der 

Bewahrungszeit. 

So’hay, bhante, parivuttho parivaso. 

e) Ehrwurdiger Herr! Ich beging mehrere Sanghadisesa- 
vergehen, die nicht [mehr] verheimlicht sind. 

Ahaij, bhante, sambahula sanghadisesa 
apattiyo dpajjiy appaticchannayo. 

f) Ehrwurdiger Herr! Ich bat... mir ... die Ehrerbietung .... 

So’hay, bhante, ... mdnattay yaciy. 

g) Der Orden erlegte mir auf... die Ehrerbietung. 

Tassa me sahgho ... mdnattay adasi. 

h) * Ehrwurdiger Herr! Ich vollzog die Ehrerbietung und 
bitte den Orden um die Wiedereinsetzung." 

So’hay*, bhante, cinnamdnatto sahghay 
abbhdnay yacdmi ." 

[A] wiederholt noch 2x und fiigt hinzu: 

*Zum zweiten Male, Ehrwurdiger Herr! Ich ... Wiedereinsetzung." 

Zum dritten Male, Ehrwurdiger Herr! Ich ... Wiedereinsetzung." 

[A] wiederholt noch 2x und fiigt hinzu: 

So’haij * dutiyampi, bhante, ...yacdmi." 

So’haij tatiyampi , bhante, ...yacdmi.” 


Um das Vinayaverfahren durchzufuhren, soil er sich jetzt innerhalb der hatthapdsa begeben. Nun wird der 
Wortlaut vom/von den Acariya/s verlesen, womit [A] am Ende des Wortlauts wieder in seine Bhikkhuprivi- 
legien eingesetzt ist. 

2) Wortlaut ( kammavaca ) 


[Antrag (lx)] 

[Natti (lx)] 

a) "Ehrwurdiger Herr! Moge der Orden mich anhoren. 
Dieser Monch (namens Tissa) beging mehrere Sanghadi- 
sesavergehen... fur zehn Tage verheimlicht. 

"Sunatu me, bhante, sahgho. Ayay (Tisso) 
bhikkhu sambahula sanghadisesa apattiyo 
apajji.... dasdha-paticchanndyo. 

b) Er bat den Orden darum, ihm ... die ... Bewahrungszeit 
... aufzuerlegen. 

So sahghay ... -parivdsatjyaci. 

c) Der Orden erlegte dem Monch (namens Tissa) auf... 
die ... Bewahrungszeit.... 

Sahgho (Tissassa) bhikkhuno ... parivdsatj 

adasi. 

d) Er unterzog sich der Bewahrungszeit. 

So parivutthaparivaso. 

e) Dieser Monch (namens Tissa) beging mehrere Sangha- 
disesavergehen, die nicht [mehr] verheimlicht sind. 

Ayay (Tisso) bhikkhu sambahula sahghadi- 
sesd apattiyo apajji appaticchannayo. 




f) Er bat den Orden darum, ihm fur jene mehrere Vergeh- 
en, die verheimlicht waren und [jetzt] nicht [mehr] ver- 
heimlicht sind, fur sechs Nachte die Ehrerbietung aufzuer- 
legen. 

g) Der Orden erlegte dem Monch (namens Tissa) auf fur 
jene mehrere Vergehen, die verheimlicht waren und [jetzt] 
nicht [mehr] verheimlicht sind, fur sechs Nachte die Ehr¬ 
erbietung. 

h) Er vollzog die Ehrerbietung und bittet den Orden um 
die Wiedereinsetzung. 

f) Wenn es dem Orden scheint, daB die richtige Zeit ge- 
kommen ist, moge der Orden den Monch (namens Tissa) 
wiedereinsetzen. Dies ist der Antrag. 


So sanghatj tasatj sambahulanatj dpattinaij 
paticchanndnanca appaticchanndnahca 
c ha rat tat) mdnattatj yaci. 


Sahgho (Tissassa) bhikkhuno tasatj samba- 
huldnatj dpattinaij paticchanndnanca ap¬ 
paticchanndnahca charattaij mdnattatj 

adasi. 

So cinnamdnatto sanghatj abbhanaij ya- 
cati. 

Yadi sahghassa pattakallaij, sahgho (Tis- 
satj) bhikkhutj abbheyya. Esa hath 


[Beschliisse (3x)] 

a) Ehrwiirdiger Elerr! Moge der Orden mich anhoren. ... 
[wie bei a) oben] ... fur zehn Tage verheimlicht. 

b) Er bat den Orden ... [wie bei b) oben] ... aufzuerlegen. 

c) Der Orden erlegte ... [wie bei c) oben] ... Bewahrungszeit. 

d) Er unterzog sich der Bewahrungszeit. 

e) Dieser Monch ... [wie bei e) oben] verheimlicht sind. 

f) Er bat... [wie bei f) oben] ... die Ehrerbietung aufzuerlegen. 

g) Der Orden erlegte ... [wie bei g) oben] ...die Ehrerbietung. 

h) Er vollzog die Ehrerbietung und bittet den Orden um 
die Wiedereinsetzung. 

i) Der Orden einsetzt den Monch (namens Tissa) wieder. 


[Anussavana (3x)] 

Sundtu me, bhante, sahgho . dasdhapa- 

ticchanndyo. 

So sanghatj ... parivasatj yaci. 

Sahgho... parivasatj adasi. 

So parivutthaparivaso. 

Ayatj (Tisso) bhikkhu ... appaticchanndyo. 

So satighatj ... mdnattatj yaci. 

Sahgho... mdnattatj adasi. 

So cinnamdnatto satighatj abbhanaij yaca- 
ti. 

Sahgho (Tissatj) bhikkhutj abbheti. 


j) Welcher Ehrwiirdige der Wiedereinsetzung des 
Monchs (namens Tissa) zustimmt, moge schweigen. Wer 
ihr nicht zustimmt, soil sich dagegen aussprechen. 


Yassayasmato khamati (Tissassa) bhikkhu¬ 
no abbhanaij, so tunhassa. Yassa nakkha- 
mati, so bhaseyya. 


Und zum zweiten Male verkiinde ich diese Sache. 
Ehrwiirdiger Elerr! ... [wie bei a)... j)] ... soli sich dagegen 
aussprechen. 


Dutiyampi etamatthaij vadami. 

Sundtu me, bhante, ... [wie bei a) ...j)] ... so 
bhaseyya. 


Und zum dritten Male verkiinde ich diese Sache. 
Ehrwiirdiger Elerr! ... [wie bei a)... j)] ... soli sich dagegen 
aussprechen. 


Tatiyampi etamatthaij vadami. 

Sundtu me, bhante, ... [wie bei a) ...j)] ... so 
bhaseyya. 


[Endurteil] 


[ Pariyosana] 


Der Monch (namens Tissa) ist von den Orden wieder ein- 
gesetzt. Der Orden stimmt es zu, deshalb schweigt er. So 
fasse ich es auf." (3x) 


Abbhito satighena (Tisso) bhikkhu. Khamati 
sahghassa tasmd tunhT. Evametaij dhbraya- 

mi. " (3x) 






7. ANTRITT DER REGENZEITKLAUSUR - VASSUPANAYIKA 

(Aus dem dritten Kap. des MV 137-156) 


A) Der AnlaB 

Da die Monche sowohl zur Winter-, Sommer-, als auch Regenzeit reisten, beschadigten sie das frische Griin 
und vemichteten viele kleine Tierchen, wofiir die Laien sie scliarf kritisierten, weil die nicht-buddhistischen 
Asketen und sogar die Vogel wahrend der Regenzeit Regenzeitklausur hielten und nicht umherzogen. Aus 
diesem AnlaB sprach der Erhabene: 

"Ich erlaube, o Monche, die Regenzeitklausur anzutreten. ... Es gibt zwei Antrittszeiten: 

[i] die friihe Antrittszeit ( purimika ), und 

[ii] die spate Antrittszeit ( pacchimika ). 

[i. Die friihe Antrittszeit] 

Die friihe Antrittszeit beginnt einen Tag nach dem Asalha (Jul.) Vollmond* und soli [von diesem 
Tag an fur drei Monate] bis zum Assayuja (Okt.) Vollmond verbracht werden. 

[ii. die spate Antrittszeit] 

Die spate Antrittszeit beginnt einen Monat nach dem Asalha (Jul.) Vollmond, [d.i. einen Tag nach 
dem Sdvana (Aug.) Vollmond] und soil [ebenfalls fur drei Monate] bis zum Kattika (Nov.) Voll¬ 
mond verbracht werden. 

"Wer keine Regenzeitklausur antritt, begeht ein Dukkatavergehen." (mv 138) 

Fur die Mondmonate s. Anm. 99. 

B) Bestimmung der Regenzeitklausur 

Nachdem man die Grenzen des Aufenthaltsortes festgelegt hat, moge man ein-, zwei-, oder dreimal wie folgt 
bestimmen: 

"In dieser Wohnstatte trete ich die drei Monate der Regen- "Imasmij vihare imarj temasarj vassal] 
zeitklausur an. Hier trete ich die Regenzeitklausur an." upemi. Idha vassal] upemi." (Smps 796) 

Der Erhabene sprach: 

"O Monche! Man soli nicht, nachdem man die Regenzeitklausur angetreten hat, ohne die friihe oder 
die spate Dreimonatsperiode (purimatj/ pacchimai] temasaij) verbracht zu haben, auf Wanderung 
gehen. Wer abreist, begeht ein Dukkatavergehen." (MV 138) 


C) Ausnahmen 

Abreise fur sieben Tage wegen dringender Angelegenheiten 

Der Erhabene erlaubte den Monchen, falls eine dringende Angelegenheit es erforderlich macht ( karaniya ), 
fur sieben Tage abzureisen. Dies heiBt Sattdha-karanTyena (Abreise fur sieben Tage wegen dringender An¬ 
gelegenheiten). Das kann hauptsachlich auf zwei Arten vorkommen: 


* Im Falle das es zwei Vollmonde im Monat Juli gibt, ist fur die Monche der letztere relevant. Es gibt weitere seltene Ausnahm¬ 
en, die beriicksichtigt werden miissen, die hier jedoch aus Platzmangel nicht angefuhrt werden. 




a) Mit Nachrichtsendung ( Pahite ) 

i) Falls ein Monch, eine Nonne, eine Sikkhamana, ein Samanera, eine Samaneri, ein Upasaka oder eine Upa- 
sika eine Nachricht sendet: "Mogen die Ehrwiirdigen kommen! Ich mochte eine Gabe anbieten, mir die 
Lehre anhoren, oder die Monche sehen"; oder 

ii) Falls der Bruder, die Schwester, ein Verwandter oder ein Laiengenosse ( bhikkhugatiko ) eine Nachricht 
sendet: "Ich bin krank. Moge mein Bruder kommen. Ich mochte, daB mein Bruder kommt!" (mv 148)... 

. .dann soil man, o Monche, wegen dieser dringenden Angelegenheit fur sieben Tage abreisen, falls 
diese Personen eine Nachricht senden, nicht aber wenn sie keine senden. Die Riickkehr soil innerhalb 
von sieben Tagen erfolgen." (mv 139) 

b) Ohne Nachrichtsendung (Appahite) 

i) 5 Personen: Falls in einem Monch, in einer Nonne, in einer Sikkhamana, in einem Samanera, oder in einer 
Samaneri Unzufriedenheit [im Reinheitswandel], Gewissensbisse oder falsche Ansicht erweckt worden sind; 
oder falls diese Personen eine Unterstiitzung fur ein Vinayaverfahren/ eine Schulungsregel benotigen, kann 
ein Monch fur sieben Tage abreisen, um ihnen Hilfe zu leisten. <mv 142-7) 

ii) 7 Personen: Falls ein Monche, eine Nonne, eine Sikkhamana, ein Samanera, eine Samaneri krank ist, oder 
die [eigene] Mutter oder der Vater krank ist: 

"Erlaube ich, o Monche, wegen dieser dringenden Angelegenheit fur sieben Tage zu diesen sieben 
Personen zu gehen, auch wenn sie keine Nachricht senden, geschweige denn wenn sie eine senden. 

... Die Riickkehr soli innerhalb von sieben Tagen erfolgen." (mv 147) 


D) Abbrechen der Regenzeitklausur ( Vassaccheda ) 

Falls eine der folgenden Behinderungen auftritt, kann man die Regenzeitklausur abbrechen und fur immer 
abreisen. Behinderung durch: 

1) Raubtiere, 

2) Reptilien, 

3) Rauber, [Guerillas, usw.], 

4) Kobolde, 

5) Feuer, 

6) Wasser, 

7) Unzulanglichkeit der Nahrung, 

8) Unzulanglichkeit der Laienhelfer, 

9) Ordensspaltung, und 

10) Behinderung fur den Reinheitswandel. (MV 148-51) 

E) Der Aufenthalt 

"Den Regenzeitaufenthalt, o Monche, soli man nicht, ohne eine Lagerstatte zu haben, verbringen. 
Wer ihn so verbringt, begeht ein Dukkatavergehen." (mv 152) 





8. EINLADUNG [ZUR ERMAHNUNG] - PAVARANA 

(Aus dem vierten Kapitel des MV 157) 


A) Der AnlaB 

Zwei Monche hatten die Ubung des Stummbleibens (Schweigegelobnis) praktiziert. Dazu sagte der Er- 
habene: 


"O Monche! Man soil nicht das Schweigegelobnis auf sich nehmen, so wie es die Andersglaubigen 
tun. Wer es auf sich nimmt, begeht ein Dukkatavergehen. Ich erlaube, o Monche, fur die Monche, 
die die Regenzeitklausur zusammen verbracht haben, hinsichtlich dreier Dinge [einander] zur 
Ermahnung einzuladen: 

Erstens hinsichtlich gesehener, 
zweitens gehorter, und 
drittens vermuteter [Vergehen]. 

Diese Einladung wird fur euch untereinander der geeignete Zustand sein, der Zustand der gegenseit- 
igen Elilfe [bei Vergehen], und der Zustand der Riicksicht auf die Verhaltensethik. Folgender-maBen, 
o Monche, soli man [zur Ermahnung] einladen: [Nachdem die zwei Vorbereitungen (pubba-karana 
& pubbakicca) beendet sind], soli ein erfahrener und fahiger Monch auf diese Weise bei dem Orden 
beantragen: 

[B) Ordenseinladung (Sangh a-pa varan a)]* 


[Antrag] 

"Ehrwiirdiger Herr! Moge der Orden mich anhoren. Heute 
ist die Einladung [zur Ermahnung] am 14ten/ am 15ten. 
Wenn es dem Orden scheint, daB die richtige Zeit gekomm- 
en ist, moge der Orden [zur Ermahnung] einladen." 

Der alteste Monch soil auf diese Weise zum Orden sprechen: 

"Freunde! Ich lade den Orden dazu ein, [mich zu ermahn- 
en], hinsichtlich gesehener, gehorter und vermuteter [Ver¬ 
gehen]. Mogen die Ehrwiirdigen mich aus Mitleid heraus 
ansprechen. Sehe ich es, werde ich mich davon reinigen. 

Zum zweiten Male, Freunde! Ich lade den Orden dazu ein, 

... davon reinigen. 

Zum dritten Male, Freunde! Ich lade den Orden dazu ein, 

... davon reinigen." 


| Natti | 

"Sunatu me, bhante/avuso, sarigho. Ajja 
pavdrana (catuddasika/pannarasika). Yadi 

sanghassapattakallay, saiighopavdreyya.” 

(MV 159) 


"Sanghay, avuso, pavdremi, ditthena vd 
sutena vd parisahkdya vd. Vadantu may 
ayasmanto anukampay updddya. Passanto 
patikarissdmi. 

Dutiyampi, avuso, sanghaypavdremi, ... 
patikarissdmi. 

Tatiyampi, avuso, sanghay pavdremi, ... 
patikarissdmi ." 


Der Nachstjiingere usw. bis hin zum Jiingsten: 

"Ehrwiirdiger Herr! Ich lade den Orden dazu ein, ... [wie 
oben, auBer 'Ehrwiirdiger Herr' ( bhante)\ ... davon reinigen". 


"Sanghay, bhante, pavaremi, ... patikar is sa¬ 
nd" 


Fur die Ordenseinladung (Sangha-pavarana) werden mindestens fiinf Monche als ein Orden betrachtet. [MV. 162; 319]. 






Behinderung der Einladung [zur Ermahnung] 


Falls eine Behinderung auftritt, dann soil der Orden anstatt 'zum dritten Male' ( tatiyam'pi ) nur zweimal oder 
auch nur einmal einladen. Jene, die [nach Regenzeiten] von gleichem Alter sind, konnen auch zu zweit [zur 
Ermahnung] einladen, damit die Einladung schneller beendet ist. 

Die Behinderungen sind dieselben wie fur den Uposatha, Kap. 4, und vier weitere: 

11) Behinderung durch Wilde, 

12) Behinderung durch Menschen, die eine groBe Spende 
den ganzen Tag und die ganze Nacht anbieten wollen, 

13) Behinderung durch Monche, die den ganzen Tag 

und die ganze Nacht die Lehre vortragen, dariiber diskutieren, usw., oder 

14) Behinderung durch eine Gewitterwolke, sofern keine ausreichende 
Uberdachung vorhanden ist. (MV I68ff) 

Vergehensgestandnis ( apattidesana) 

Falls man ein Vergehen begangen hat, soil man es vor der Einladung gestehen, sonst ist das ein Dukkata- 
vergehen. (s. mv 1 64) ; und falls man sich wahrend der Einladung an ein Vergehen erinnert oder in Zweifel 
gerat, soli man verfahren wie in Kap. 5. V 'Vergehensgestandnis' ( apattidesana ). 


Abgabe der Erklarung der Einladung ( Pavarana-dana ) 


Falls ein kranker Monch [A] nicht kommen kann, soil er seine Einladung ubergeben: 

"Ich gebe eine Erklarung meiner Einladung ab. Uberbringe "Pavaranarj dammi. Pavdranatj me hara. 

meine Einladung. Einlade meinerseits". Mamatthaya pavdrehi* ." 


Wenn der Fragende wahrend der 'Voraufgabe' (pubbakicca ) danach fragt, soil der Uberbringer [B] auf diese 
Weise sprechen: 


"Ehrwurdiger Herr! Der Ehrwurdige Soundso hat die Er¬ 
klarung seiner Einladung abgegeben." 


"Asukena, bhante, pavarana dinna ." 


[B] soil wieder wahrend der Einladung [zur Ermahnung] auf diese Weise sprechen: 


"Ehrwurdiger Herr! Soundso ladet den Orden dazu ein, 
[ihn zu ermahnen], hinsichtlich ... vermuteter [Vergehen]. 
Mogen die Ehrwiirdigen ihn ... ansprechen. Seht er es, 
wird er sich davon reinigen. 

Zum zweiten ... Zum dritten Male, ... davon reinigen." 


"Itthannamo, Bhante, sahghaijpavdreti, ... 
parisahkaya vd. Vadantu taij ... patikarissa- 
ti. 

Dutiyampi, .... Tatiyampi, ... patikarissati ." 


Falls zusatzlich noch ein Vinayaverfahren ausgefuhrt wird, dann soli [A] beides, die Einladung {pavarana ) 
und Zustimmung (chanda), abgeben und [B] soil beides iiberbringen. (mv 161 ) 

Und: 


"Dort wo funf Monche wohnen, sollen sie nicht die 'Einladung' eines [Kranken, usw.] uberbringen 
und zu viert die [Ordens-] 'Einladung' ausfuhren. Wenn sie sie ausfiihren, begehen sie ein Dukkata- 
vergehen". (mv 163) 

In einem solchen Fall sollen sie, wenn sie sich in einer unbegrenzten Eingrenzung {abaddha-sima) befinden, 

Wenn [A] Jiinger ist, stattdessen: hara >haratha; pavarehi > pavaretha. Vergleiche auch 'Abgabe der Erklarung der Reinheit' 
( parisuddhidana ) fur den Uposathatag, Anh. I, Kap. 3. C. 






zusammen mit den Kranken, usw. zu funft die 'Einladung' ausfuhren. Namlich, der Kranke, usw. soil zu 
ihren Platz kommen oder, wenn nicht moglich, sie sollen zu seiner Platz gehen. (mv 160 ). Wenn jedoch in 
ihren Kloster eine begrenzte Eingrenzungshalle ( baddha-sima ) gibt, dann konnen sie dort die 'Einladung' fur 
vier Monche ausfuhren (s. unten C), ohne die 'Einladung' des Kranken, usw. zu uberbringen. 


C) Einladung [zur Ermahnung] fur DREI oder VIER 


Falls drei oder vier Monche in einem Kloster wohnen, werden sie nicht als Orden betrachtet und ein erfahr- 
ener und fahiger Monch soil folgendermaBen bei den anderen Monchen beantragen: 


[Antrag] 


[Natti] 


"Moge die Ehrwiirdigen mich anhdren. Eleute ist die Ein¬ 
ladung [zur Ermahnung] am 14ten/ am 15ten. Wenn es 
den Ehrwiirdigen scheint, daB die richtige Zeit gekommen 
ist, mogen wir gegenseitig [zur Ermahnung] einladen." 


"Sunantu me ayasmanto. Ajja pavarana 
(catuddasika/pannarasika). Yadayasmanta- 
natj pattakallarj, mayatj annamannatj pava- 
reyyama ." 


Es folgen die individuellen Einladungen, beginnend mit dem Altesten: 


"Freunde! Ich lade den Ehrwiirdigen dazu ein, [mich zu er- 
mahnen], hinsichtlich gesehener,... [wie oben in B] ... Sehe 
ich es, werde ich mich davon reinigen. 

Zum zweiten Male, Freunde! Ich lade den Orden dazu ein, 
... davon reinigen. 

Zum dritten Male, Freunde! Ich lade den Orden dazu ein, 

... davon reinigen." 


“Ahaij, avuso, ayasmantepavciremi, 
ditthena va... Passantopatikarissami. 

Dutiyampi, avuso, ayasmante pavaremi, ... 
patikarissami. 

Tatiyampi, avuso, ayasmante pavaremi, ... 
patikarissami ." 


Und: 


"Dort wo vier Monche wohnen, sollen sie nicht die 'Einladung' eines [Kranken, usw.] iiberbringen 
und zu drift miteinander einladen. Wenn sie einladen, begehen sie ein Dukkata-vergehen." (mv 163) 

Bei Dreien, sollen sie nicht zu zweit einladen. (MV I63f) 

In solchen Fallen sollen sie, wenn sie sich in einer unbegrenzten Eingrenzung ( abaddha-sima ) befinden, zu¬ 
sammen mit den Kranken, usw. zu dritt/viert die Einladung [zur Ermahnung] mit Antrag (natti) ausfuhren. 
Namlich, der Kranke, usw. soil zu ihren Platz kommen oder, wenn nicht moglich, sie sollen zu seiner Platz 
gehen. (mv 160 ). Wenn jedoch im ihren Kloster eine begrenzte Eingrenzungshalle ( baddha-sima ) gibt, dann 
konnen sie dort die Einladung [zur Ermahnung] fur drei/zwei Monche ausfuhren, (s. unten D), ohne die 
Einladung des Kranken, usw. zu uberbringen. 


D) Einladung [zur Ermahnung] fur ZWEI 

Der Antrag entfallt and man ladt gegenseitig ein: 

"Freunde/Ehrwurdiger Herr! Ich lade den Ehrwiirdigen 
dazu ein, ... [wie oben in B] ... Sehe ich es, werde ich mich 
davon reinigen. 

Zum zweiten Male,... Zum dritten Male,... davon rein¬ 
igen." 

Und: 


‘Ahaij, avuso/bhante, ayasmantaij pava¬ 
remi, ... Passanto patikarissami. 

Dutiyampi, ... Tatiyampi, ...patikarissami." 


"Dort wo zwei Monche wohnen, soil [A] nicht die 'Einladung' des [B] abholen und alleine den Pava- 
ranatag [s. unter E] bestimmen. Wenn er ihn bestimmt, begeht er ein Dukkatavergehen." (mv 164) 





In einem solchen Fall sollen sie, wenn sie sich in einer unbegrenzten Eingrenzung ( abaddha-sTma ) befinden, 
zusammen mit den Kranken, usw. zu zweit die 'Einladung' ausfiihren. Namlich, der Kranke, usw. soil zu 
ihren Platz kommen oder, wenn nicht moglich, sie sollen zu seiner Platz gehen. (MV 160 ). Wenn jedoch in 
ihren Kloster eine begrenzte Eingrenzungshalle ( baddha-sma ) gibt, dann kannn dort die 'Einladung' fur 
einen Monch ausfiihren (s. unten E), ohne die 'Einladung' des Kranken, usw. abzuholen. 

E) Einladung [zur Ermahnung] fur EINEN 

Der Erhabene sprach: 

"O Monche, dieser Monch soil...[sich gleichwie bei dem Uposathahandlung der Bestimmung ( adhit- 
than'uposatha ), Kap. 4. D. IV. verhalten] und sich hinsetzen. Wenn andere Monche kommen, soli er, 
mit ihnen [zur Ermahnung] einladen. Wenn keine kommen, soil er den Pavaranatag auf diese Weise 
bestimmen: 

"Heute ist fur mich der Pavaranatag (am 14ten/ 15ten). "AjJ a me pavarana (catuddasika/ 

Ich bestimme [ihn]." pannarasikd). Adhilthami." 

"Wenn er ihn nicht bestimmt, begeht er ein Dukkatavergehen." (MV 163) 




9. KATHINAPRIVILEGIEN - KATHINANISANSA 

(Aus dem siebten Kapitel des MV 253-267) 


A) Die Erteilung der Kathinaprivilegien 

Der Erhabene sprach: 

"Ich erlaube, o Monche, den Monchen, die die Regenzeitklausur verbracht haben, die Kathinapri¬ 
vilegien zu erteilen. Fur euch, o Monche, die ihr euch die Kathinaprivilegien erteilt habt, werden funf 
Privilegie zulassig: 

[1] Anamantacara 

Ohne sich an einen anwesenden Monch zu wenden, bzw. ohne ihn 
dariiber zu informieren, Familien besuchen. [Pac. Nr. 46 ist damit ungiiltig.] 

[ 2 ] Asamadanacara 

Ohne alle drei Gewander mit sich zu nehmen auf Wanderung gehen. 

Nis. Pac. 2 ist damit ungiiltig.] 

[3] Ganabhojana 

Speise in einer Gemeinschaft genieBen.[Pac. Nr.32 ist damit ungiiltig .] 

[4] Yavadattha-clvara 

Notwendigerweise, [d.i. wunschgemaB] Gewander benutzen, bzw. ohne Zahl- und 
Zeitbeschrankung, ohne Bestimmung ( adhitthdna ) und ohne Uberlassung ( yikappana ). 

[Nis. Pac. 1 & 2 sind damit ungiiltig.] 

[5] Yo ca tattha clvarruppado, so nesaq bhavissati: 

Jener Gewand-/ Stoff, der einem Kloster zukommt, der wird seinen Bewohnern gehoren." 




B) Berechtigung zu den Kathinaprivilegien 


Es wurde vom Erhabenen festgelegt, daB diejenigen Monche zu den K-Privilegien berechtigt sind, die a) die 
frlihe Regenzeitklausur antraten und ohne sie zu unterbrechen, verbrachten, und b) in dem Kloster, in dem 
sie sie zusammen verbrachten, mit der ersten Pavarana (Okt. ©) zur Ermahnung einluden. (s. Anm. tot; mv 
254; 299; Khvt 53; Smps 820). 


Die Berechtigung kommt auf zwei Weisen zustande: 

1) mit Vinayaverfahren, oder 

2) ohne Vinayaverfahren 


1) MIT VINAYAVERFAHREN 

Wenn Leute Gewandstoff zum Kloster bringen und "Diesen Gewandstoff geben wir dem Orden der Monche 
fur die Erteilung der Kathinaprivilegien" (Imaij kathinadussai] bhikkhusahghassa dema), oder etwas ahnlich- 
es sagen, dann werden alle Monche berechtigt die K-Privilegien in Anspruch zu nehmen, sofern sie in dies- 
em Kloster mindestens fiinf sind. Wenn sie weniger als funf sind, sind sie nicht dazu berechtigt, auBer sie 
setzen Ersatzpersonen ( ganapuraka ) ein. Als solche konnen Monche fungieren, die die spate Regenzeit¬ 
klausur angetreten haben, [oder jene von anderen Klostem], Sie sind aber nur Ersatzpersonen und erhalten 
trotz Teilnahme, keine Privilegien. (s. Khvt 53; Smps 820) 

Der Monat fur die Erteilung der K-Privilegien ist der letzte Monat der Regenzeit ( vassdnassa pacchimo md- 
so ), d.h. Assayuja (Okt.) © bis Kattika (Nov.) ©. Siehe Abb. 1. 
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Das Vinayaverfahren 


Dem Orden zugekommener Gewandstoff soil von dem Orden durch ein Vinayaverfahren einem Monch [A] 
gegeben werden, der fur die K-Privilegien geeignet ist und sie erteilen kann. Ein erfahrener und fahiger 
Monch soli auf diese Weise sprechen: 


[Antrag (lx)] 


[Natti (lx)] 


'Ehrwurdiger Elerr! Moge der Orden mich anhoren. Dieser 
Kathina-gewandstoff ist dem Orden zugekommen worden. 
Wenn es dem Orden scheint, daB die richtige Zeit ge- 
kommen ist, moge der Orden diesen Kathina-gewandstoff 
dem Monch Soundso geben um die Kathinaprivilegien zu 
erteilen. Dies ist der Antrag. 


“Sunatu me, bhante, sangho. Idaij san- 
ghassa kathinadussai] uppannatj. Yadi 
sanghassa pcittakaUaij, sangho imaij 
kathinadussai] itthannamassa bhikkhuno 
dadeyya kathinay attharituy. Esa natti. 


[BeschluB (lx)] 


[.Anussavana (3x)] 


Ehrwurdiger Herr! Moge der Orden mich anhoren. Dieser 
Kathina-gewandstoff ist dem Orden zugekommen worden. 
Der Orden gibt diesen Kathina-gewandstoff dem Monch 


Sunatu me, bhante, sangho. Iday sanghassa 
kathinadussai] uppannatj. Sangho imaij ka- 












Soundso um die Kathinaprivilegien zu erteilen. 

Welcher Ehrwiirdige der Gabe dieses Kathina-gewand- 
stoffs dem Monch Soundso um die Kathinaprivilegien zu 
erteilen zustimmt, moge schweigen. Wer ihr nicht zu- 
stimmt, soli sich dagegen aussprechen. 


thinadussarj itthannamassa bhikkhuno deti 
kathinaij attharitwj. 

Yassayasmato khamati imassa kathinadus- 
sassa itthannamassa bhikkhuno ddnaij ka¬ 
thinaij attharituy, so tunhassa; yassa nak- 
khamati, so bhaseyya. 


[Endurteil] 


[ Pariyosana\ 


Dieser Kathina-gewandstoff ist dem Monch Soundso von 
dem Orden gegeben worden um die Kathinaprivilegien zu 
erteilen. Der Orden stimmt es zu, deshalb schweigt er. So 
fasse ich es auf." (3x) 


Dinnatj idaij sahghena kathinadussaij it¬ 
thannamassa bhikkhuno kathinaij atthari¬ 
twj. Khamati sanghassa, tasmd tunhT Eva- 
metay dharayamT." (3x) (MV254) 


[A] soli an diesem selben Tag den Gewandstoff waschen, glatten, ausbreiten, in ein Unter-, Ober- oder 
Doppelgewand schneiden, nahen, farben, markieren und die K-Privilegien erteilen. Dies ist die 'Vorbereit- 
ende Arbeit' ( Pubbakaranarj ) fur die Erteilung. 

Die im Kloster lebenden Monche sollen an der Arbeit teilnehmen und helfen. Dies ist eine Kathina-pflicht. 
(Smps 822 ). Wenn sie aus MiBachtung nicht daran teilnehmen, begehen sie ein Dukkatavergehen. (Pac 113) 

Falls ein fertiges Gewand ( kataclvara ) angeboten wird, ist es gut; nicht aber, wenn es nicht {an demselben 
Kathinatag ( tadaheva ) (MV255)} vollstandig geschnitten und genaht ist. (Khvt53) 


Falls [A] mit einem Obergewand die K-Privilegien erteilt, soil erdie Bestimmung seines alten Obergewandes 
vorher zuriickziehen indem er sagt: 


"Ich ziehe zuriick die Bestimmung dieses Obergewandes." 

- und soli das neue Gewand bestimmen indem er sagt: 

"Ich bestimme diesen Obergewand." 

Danach soil er zum Orden sagen: 

"Mit diesem Obergewand erteile ich die Kathinaprivilegi¬ 
en." 


"Imaij uttarasahgatjpaccuddharami." 


"Imarj uttarasahgatj adhitthami." 


"Imina uttarasahgena kathinaij attharami." 


Falls [A] mit einem Doppel-, oder Untergewand die K-Privilegien erteilt, soil er, anstatt uttarasahgatj, das 
Wort sahghdtiij, od. antaravdsakatj verwenden. Weiterhin soil er auf diese Weise sprechen: 

"Ehrwurdiger Herr, die Kathinaprivilegien sind fur den "Atthatarj, bhante, sanghassa kathinaij. 

Orden erteilt worden. Die Erteilung der Kathinaprivilegi- Dhammiko kathinatthd.ro. Anumodatha." 

en ist gerecht. Mogen sie sich daran erfreuen." 


Die anderen Monche konnen dann diese Formel zusammen oder einzeln sagen: 


"Ehrwurdiger Herr, die Kathinaprivilegien sind fur den 
Orden erteilt worden. Die Erteilung der Kathinaprivilegi¬ 
en ist gerecht. Wir erfreuen uns daran/ Ich erfreue mich 
daran" 


"Atthatarj, bhante, sanghassa kathinaij. 
Dhammiko kathinatthdro. Anumoddma/ 
Anumoddmi ." 


NB: Der Monch [A], der die K-Privilegien erteilt, heiBt kathina-attharako (pv 176) und nachdem die K- 
privilegien durch ihn erteilt wurden, alle sich daran erfreut haben und die Handlung beendet ist, heiBen sie 






alle, einschlieBlich Monch [A], atthata-kathina (diejenigen, die sich die K-Privilegien erteilt haben) (MV254). 
Von nun an: 

1) erhalten sie die K-Privilegien fur fiinf Mondmonate, indem sie die Monate von einem 
Tag nach dem ersten Pavarana (Okt. ©) zahlen, und 

2) es gibt fur sie zwei Beschrankungen: 

a) Beschrankung an demselben Kloster bzw. Aufenthaltsort ( avasa ) ansassig zu sein, d. h., 
falls sie eine Reise antreten, iniissen sie dieses mit der Absicht tun, vor der Aufhebung 
der K-Privilegien zuriickzukehren. Das heiBt: Avdsa-palibodha\ und 

b) Beschrankung auf die Anfertigung von Gewandem oder Hoffnung auf Gewander. 

Das heiBt: CTvara-palibodha. 

Ubertreten sie beide dieser Beschrankungen, so werden ihre K-Privilegien wie folgt aufgehoben: 

Aufhebung der K-Privilegien ( kathinubbhdra ) 

I) Acht Faktoren (rndtikd) zur Aufhebung der K-Privilegien 

1) Wenn ein Monch, der sich die K-Privilegien erteilt hat (atthatakathino) ein fertiges Gewand ( katacivara ) 
nimmt und mit dieser Absicht abreist: "Ich werde nicht wieder zuriickkehren!"- dann sind die K-Privilegien 
fur diesen Monch ( tassa bhikkhuno) gleich nach der Abreise aufgehoben ( pakkamanantika). 

2) Wenn ein Monch, der sich die K-Privilegien erteilt hat, einen Gewandstoff ( civara ) nimmt und abreist, 
und auBerhalb der Klostereingrenzung ( sima ) beschlieBt: 'Ich werde diesen Gewandstoff eben hier verarbeit- 
en und nicht dorthin zuriickkehren [, wo ich die Regenzeitklausur verbracht habe]!dann sind die K-P fur 
diesen Monch gleich nach der Fertigstellung des Gewandes aufgehoben ( nitthanantika ). 

3) Wenn ein Monch, ... (siehe 2) ..., beschlieBt: "Ich werde weder den Gewandstoff verarbeiten noch werde 
ich hierher zuriickkehren!" - dann sind die K-Privilegien fur diesen Monch gleich nach seinem BeschluB 
aufgehoben ( sannitthancintika ). 

4) Wenn ein Monch, ... (siehe 2) ..., beschlieBt: Ich werde diesen Gewandstoff eben hier verarbeiten und 
dorthin zuriickkehren [, wo ich die Regenzeitklausur verbracht habe]!", und wahrend der Verarbeitung wird 
der Gewandstoff zerstort, dann sind die K-Privilegien fur diesen Monch gleich nach der Zerstorung des 
Gewandstoffes aufgehoben (nasanantika). 

5) Wenn ein Monch, der sich die K-Privilegien erteilt hat, einen Gewandstoff nimmt und mit dieser Absicht 
abreist: "Ich werde zuriickkehren!", und auBerhalb der Sima diesen Gewandstoff verarbeitet und nachdem er 
ihm verarbeitet hat, hort er, daB in dem Kloster, wo er war, die K-Privilegien aufgehoben wurden, dann sind 
die K-Privilegien fur diesen Monch aufgehoben, nachdem er gehort hat, daB die K-Privilegien aufgehoben 
wurden ( savanantika ). 

6) Wenn ein Monch,... (siehe 5) ...abreist: "Ich werde zuriickkehren!", und auBerhalb der Sima diesen Ge¬ 
wandstoff verarbeitet und nachdem er ihn verarbeitet hat, denkt: "Ich werde schon zuriickkehren, ich werde 
schon zuriickkehren!"- er jedoch, bis in seinem Kloster die Aufhebung der K-Privilegien stattfindet, seine 
Zeit auBerhalb der Sima verbringt, dann sind bei seiner Riickkehr, wenn er die Eingrenzung ( sima ) seines 
Klosters iibertritt, die K-Privilegien fur diesen Monch aufgehoben ( sTmatikkantika ). 

7) Wenn ein Monch,... (siehe 5) ...denkt: "Ich werde schon zuriickkehren, ich werde schon zuriickkehren!" - 
er kommt jedoch an dem Tag, an dem in seinem Kloster die K-Privilegien aufgehoben werden, zuriick, dann 
sind die K-Privilegien fur diesen Monch zusammen mit den anderen Monchen aufgehoben ( sahubbhara ). 

8) Wenn ein Monch, der sich die K-Privilegien erteilt hat, mit der Hoffnung auf Gewandstoff abreist und 
auBerhalb der Sima beschlieBt: "Ich werde mir diese Hoffnung auf Gewandstoff hier erfiillen und nicht dort- 


hin zuriickkehren [, wo ich die Regenzeitklausur verbracht habe]!", und er versucht, sich diese Hoffnung auf 
Gewandstoff zu erfiillen, wird jedoch enttauscht, dann sind die K-Privilegien fiir diesen Monch gleich mit 
der Enttauschung der Hoffnung aufgehoben ( asavcicchedikci ). (MV 255 - 9) 


II) Die Dazwischen-Aufhebung der K-Privilegien (a ntarubbharara) 

Wenn die K-Privilegien erteilt sind und ein Laienanhanger Gewander/ Stoffe als ' akdlacivara' dem Orden 
anbieten mochte, d.h., er sagt einfach: "Ich gebe diese Gewander dem Orden!", ohne daB seine Rede in Zu- 
sammenhang mit 'kathina', 'Regenzeitklausur' usw. steht, dann kann der Orden {falls es eine groBe Spende 
ist}, durch ein Vinayaverfahren (s. Pac 287) die bereits erteilten K-privilegien auflieben und die groBe Spende 
annehmen, um eine gleichmaBige Gewandverteilung unter alien Ordensmitgliedern zu erreichen. 

III) Ablauf der K-Privilegien 

Wenn die Fiinfmonatsfrist abgelaufen ist, dann sind auch die K-P automatisch aufgehoben und damit werden 
die Regeln Nis. Pac. 1, 2, 3 & Pac. Nr. 32, 46 wieder giiltig. 

2) OHNE VINAYAVERFAHREN 


a) AccekacTvara : 'Ein Gewand, das aus einem dringendem AnlaB heraus gespendet wird' und das am fiinften 
(5) Tag der Assayuja (~ Okt.) Vollmondphase gegeben worden ist, fallt unter 'K-Privilegien ohne Vinaya¬ 
verfahren' von einem Tag nach dem ersten Pavarana (Okt. ©) an, bis einen Tag nach dem letzten Kattika 

(Nov.) ©. Nicht aber fiir jenen Monch, der die friihe Regenzeitklausur unterbrach. (s. Abb. 2; Nis. Pac. 28; 
Anm. 101; Smps 530) 


Abb. 2 Accekacivara 
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b) Von dem sechsten (6) Tag an fallt ein Gewand, das i) normal gegeben worden ist, ii) dessen Bestimmung 
zuriickgezogen ist ( paccudharita ) und das iii) beiseite gelegt ist ( nikkhitta ), unter dasselbe Vorrecht, d.i. 
'K-Privilegien ohne Vinayaverfahren'. Dieses Gewand heiBt 'Hn-(Nicht-) acceka-civard. (s. Anm. 101 . Smps 530) 

c) Gewandmonat ( civaramasa ) heiBt der letzte Monat der Regenzeit ( vassanassa pacchimo mdso). Gewand¬ 
stoff, der in diesem Monat gegeben wird , wahrend die K-Privilegien noch nicht erteilt sind, d.h ohne Vina¬ 
yaverfahren, kann beiseite gelegt werden, ohne daB er bestimmt bzw. iiberlassen ist. (s. Anm. ioi; Vm 148; Sd 733) 

NB: Diese K-Privilegien heiBen manchmal Pavarana-privilegien ( pavdrandnisatjsa ), weil diejenigen, die die 
fruhe Regenzeitklausur und die erste Pavarana (Okt. ©) beendet haben, sie automatisch erhalten. 

d) Falls ein Monch die Regenzeitklausur alleine verbracht hat und Leute geben Gewander und sagen ihm: 
"Wir geben dem Orden!" ( Sanghassa denial ) - erlaubte der Erhabene, daB jene Gewander eben ihm, bis zur 
Aufhebung der K-Privilegien, gehoren. (MV 298) 

Wenn er solche Monche in sein Kloster einladen kann, daB der Orden etabliert ist, dann konnen ihm durch 
ein Vinayaverfahren die K-privilegien fiir fiinf Monate erteilt werden. Wenn sie nicht durch ein Vinayaver¬ 
fahren erteilt werden, dann erhalt er die K-Privilegien nur fiir den Gewandmonat. (s. Anm. ioi; Smps 837) 

















Dasselbe gilt, wenn zwei oder drei Monche die Regenzeitklausur zusammen verbracht haben. (mv 299) 

e) Wenn in einem Kloster ein Orden von vier oder mehreren Monchen wohnt und Leute dort ein Gewand 
geben, indem sie auf diese Weise sprechen: 1) "Wir geben diesen [Gewand-/ Stoff] dem Orden, der hier die 
Regenzeitklausur verbrachte!" (. Idatj, idha vassal] vutthasahghassa dental ); oder: 2) "Wir geben diesen vas- 
savasikat] (Gewand-/ Stoff, da sie die Regenzeitklausur verbracht haben!), oder: 3) "Wir geben vassdvdsikaij 
vom Gewandmonat an bis zum letzten Tag des Winters [Mar. ©]!"- dann erhalten diese Monche, ohne ein 
Vinayaverfahren ausfuhren zu miissen, fur fiinf Monate die K-Privilegien. (s. mv 309; Pj 260 ; Smps 838,848) 


NB: Es hangt also in den meisten Fallen von den Leuten ab, mit welcher Absicht sie Gewander anbieten. 


10. GEWANDBESTIMMUNG, U.A. - CIVARADHITTHANADI 

(Aus dem siebten Kapitel des MV 268-311) 


A) Das Gewand 


i) Sechs zulassige Gewandmaterialien 

a) Leinen ( khoma ), b) Baumwolle ( kappdsika ), c) Seide ( koseyya ), d) Wolle ( kambala ), e) Elanf ( sdna ) 
und f) gemischt aus diesen fiinf ( bhahga). 

ii) Geeignete Kleidung 


Der Gewandstoff, den ein Monch benutzen mochte, soli mindestens in fiinf Hauptstiicke (s. Abb. 3) ge- 
schnitten und in ein Doppelgewand (sahghati), ein Obergewand ( uttarasahga ) und ein Untergewand (anta- 
ravdsaka) verarbeitet werden. 


MUSTER EINES OBERGEWANDES MIT FUNF HAUPTSTUCKEN VON INNEN GESEHEN 
(GemaB MV 225, 287, 297) 


LEGENDE 

A. Vivatta: Das mittlere Stuck, das 
den Riicken bedeckt.wahrend man 
es anlegt 

B. Anuvivatta : Zwei Nebenstiicke, 
die die rechte-, und linke Seite des 
Korpers bedecken. 

C. Bahanta (= bahi + anta ): Zwei 
AuBenstiicke (bahi), die die Vor- 
derseite des Korpers bedecken 
und ihre zwei Ecken (C. 4; C. 4) 
den linken Arm ( bdhu ) erreichen. 

1. Kusi: Langes, senkrechtes Band. 
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2. Addhakusi : Kurzes, waagrechtes Band. 


3. Mandala\ GroBe Flache. 




























4. Addhamandala: Kleine Flache. 

5. Anuvata: Einfassung am Rande. 

6. GTveyyaka : Ein Band an der Stelle, an der das Gewand den Hals rundherum bedeckt. 

7. Jahgheyya : Ein Band an der Stelle, an der das Gewand die Knie rundherum bedeckt. 

(An 6 & 7 ist die Stelle, an der sich das Gewand sehr schnell abniitzt. Um das zu vermeiden wurden 6 & 7 erlaubt.) 

8. Ganthi (-kd): Schlaufe. 

9. Pdsaka : Bindfaden 

□ GanthT-pasaka, ganthi phalaka: Befestigungsstiickchen fur Schlaufe/ Bindfaden. (cv 136) 

Diese Art von Kleidung wurde vom Buddha gelobt. (mv 287) 

iii) Unzulassige Kleidung 

a) Es ist ein Thullaccayavergehen, wenn man solche Kleidung tragt, die nichtbuddhistische Monche, Asket- 
en, Einsiedler oder Geistliche tragen. (MV 305) 

b) Es ist ein Dukkatavergehen, wenn man solche Kleidung, Wasche usw. tragt, die Laien tragen ( gihinivat- 
tha-/paruta). (cv 137). Das schlieBt heutzutage Pullover, Sweater, Jacken, Hosen, Unterhosen, Socken, Kapp- 
en, Miitzen, Kapuzen usw., ein. 

Diese Art von Kleidung ist nicht geeignet fur buddhistische Monche, nicht vom Buddha gelobt, und sogar 
kranke Monche sind nicht frei von Vergehen. 

Fur kaltes Wetter und fur den Winter wurde von ihm das Doppelgewand erlaubt (s. mv 288 f) oder auch Woll- 
decken ( kambala ) (mv 28 1 ), wollene usw. Tiicher und wenn man die K-Privilegien erhalten hat (s. Kap. 9), 
dann auch zahllose Gewander/ Stoffe in die man sich einwickeln kann. Alle diese Stoffe sollen die Form 
eines Tuches oder Lakens haben. 

iv) Die Lange & Breite der drei Gewander 

Die minimale Lange fur alle drei Gewander ist funf Ellen minus eine Faust ( mutthipancaka ), gemaB dem 
eigenen Unterarm. Hier, eine 'Elle' ist die Lange von dem Ellbogen bis zu der Spitze des mittlere Finger- 
nagels, wahrend man den Unterarm ausstreckt. 

Die minimale Breite fur das Doppel- und Obergewand ist drei Ellen minus eine Faust ( mutthi-ttika ) und fin- 
das Untergewand zwei Ellen ( hatthd ). (Smps 464) 

NB: Die oben genannte Lange und Breite reicht um die Gewander, gemaB Sekhiya Nr. 1, 2, 3 & 4, rund¬ 
herum anzuziehen, anzulegen, und auch in bewohnter Gegend gut bedeckt zu gehen und zu sitzen. Fur die 
max. Lange s. Pac. Nr. 92. 

v) Sechs zulassige Farbstoffe (rajana) nur aus Pflanzen 

Aus: a) Wurzeln (mula), b) Stamm ( khandha ), c) Rinde ( taca ), d) Blattern ( patta ), e) Bliiten (puppha) und f) 
Friichten (phala). (mv 282 ) 

kAsAva od. kAsAya 

Der Farbstoff, der aus Pflanzen gewonnen wird, heiBt 'kasava' od. 'kasdya' da er zusammenziehende Mittel 
(adstringent) enthalt. Seine gewohnliche Farbe ist gelb-rotlich. Das Gewand ( civara ) ist daher auch als 'kd- 
sava' od. 'kasayavattha' (pj 90; s iv. 190; mv I9f) bekannt, weil es in Kasaya-Saft eingeweicht (pita) ist: "Kasaya- 
rasa-pita.taya = kasayani vatthdni.” (Snips 139) 

Die iibliche Farbe der Gewander ist zwischen Gelb und Rot, die allmahlich mit dem Gebrauch braun wird. 
Prof. C. S. Upasak schreibt: "In der Tat, Gewandstoff, der mit gelbrotlicher Farbe (kasava) gefarbt war, 



wurde von Monchen fast alter Sekten in Altindien verwendet. Der Buddha hat dasselbe mit einigen Ver- 
anderungen [an der Form usw.] iibernommen." [Dictionary of Early Buddhist Monastic Terms : kasava]. Das 
kann man auch anhand von D. Nr. 26 &. DA feststellen. 

vi) Unzulassige Farbstoffe 

Aus: Tierkot ( chakana ), und Roter Ton ( pandu-mattika , mv 286 ) = Kupferton (t amba-mattika, Smps 835). 
Andere tierische, mineralische und aus Steinkohlenteer usw. gewonnene kiinstliche Farbstoffe fallen unter 
diese Kategorie. 

vii) Unzulassige Farben fur die Gewander 

Blau, gelb, rot, karmesin, schwarz und gemischte Farben. (mv 306) 

Der VerstoB gegen diese Regeln ist ein Dukkatavergehen. 


B) Zulassiger Markierungsfleck - Kappabindu 

Ehe man diese drei Gewander benutzt, oder eines gegen ein Neues austauscht, sollen sie, gemaB Pac. Nr. 58, 
entweder mit blauer, ockerner oder schwarzer Farbe markiert werden. 

Der zulassige Fleck ( kappo, Pac 121) soli den Umfang eines Pfauenauges haben. (Khvt 121 ; Smps 638). Dabei hat 
man im Geist oder laut zu sagen: 

"Ich mache diesen zulassigen Markierungsfleck". (3 x) | "Imaij kappabindurj karomi." 


C) Bestimmung -Adhitthana 


1) Drei Gewander ( ticTvara ): Nach dem zulassigen Markierungsfleck, soli man die drei Gewander fur 
eigenen Gebrauch bestimmen, entweder durch Anfassen und/ oder laut sprechend innerhalb der Reichweite 
(, hatthapasa ): 


'Ich bestimme diesen Doppelgewand. 
'Ich bestimme diesen Obergewand. " 
'Ich bestimme diesen Untergewand. " 


'Imarj sahghdtiij adhitthdmi. ” 

'Imarj uttarasahgarj adhitthdmi. ” 

'Imarj antaravdsakarj adhitthdmi. "(PV 119) 


AuBerhalb der Reichweite, anstatt: diesen {imarj) -* jenen {etarj). (Smps 464) 


Wahrend diese drei Gewander bestimmt sind soli man sie nicht den anderen Sahadhammikas (s. Anm. 142) 
iiberlassen (na vikappeturj). (mv 297) 

Andere Stoffe, die man bestimmen soil, falls man sie benutzen mochte (MV 297): 


2) Badegewand ( vassikasdtika ): Das Badegewand (s. Nis. Pas. Nr. 24) soli man, fur vier Monate, wahrend 
der Regenzeit bestimmen. Danach soli man es den Sahadhammikas iiberlassen, oder die Bestimmung 
zuriickziehen und fur immer weggeben. 

3) Stoff zum Sitzen (nisldana): Den Staff zum Sitzen, und 

4) Laken (paccatthdrana): das Laken, soil man bestimmen, aber nicht iiberlassen. Es ist ein Dukkata¬ 
vergehen, wenn man langer als vier Monate von seinem zum Sitzen bestimmten Stoff abwesend ist. (cv 18). 
In Landern auBerhalb Mittelindiens kann man ein Leder-/[Plastikstiick] benutzen, welches nicht bestimmt 
werden muB. (MV 198) 



5) Tuch zum Bedecken von Kratze ( kandupaticchddl): Ein Tuch zum Bedecken von Kratze soli man, 
solange man es braucht, bestimmen und es nach Heilung der Krankheit den Sahadhammikas iiberlassen oder 
die Bestimmung zuriickziehen, und fur immer weggeben. 

6) Handtuch ( mukhapunchanacolaka ): Ein Taschen-, Handtuch soil man bestimmen, aber niclit iiberlassen. 

7) Zusatzliches Tuchstiick (parikkharacolaka ): Laut MV 296 betrifft dies ein zusatzliches Tuchstiick/-chen 
(colaka) fur Wasserfilter ( parissavana ) und Taschen ( thavika ) fur die Scliale, usw. Man soil es bestimmen, 
aber nicht, wahrend es bestimmt ist, iiberlassen. (MV 296). Wenn man ohne Wasserfdter auf einer LandstraBe 
entlang geht ist dies ein Dukkatavergehen. (cv 119) 

Die Anzahl von d), e), f) & g) ist unbegrenzt. Bestimme: Imani oder Etani. 

NB : Die Meinung, daB die drei Gewander usw. als zusatzliches Tuchstiick {parikkharacolaka ) bestimmt 
werden konnen, scheint nicht in Ubereinstimmung mit MV. usw. zu sein. Siehe Smps 464. 


D) Bestimmungsverfall der Gewander/ Stoffe 

Die Bestimmung all dieser Gewander/ Stoffe verfallt wenn: 

1) ein Monch ihre Bestimmung zuriickzieht, (pj 202,264) 

2) er sie jemand anders gibt, (pj 197,202,264) 

3) sie zerstort wurden oder verloren gegangen sind, (Pj 197,202,264)* 

4) sie abgenommen oder gestohlen wurden, (Pj 197,202,264) 

5) sie von jemandem im Vertrauen genommen wurden, (Pj 197; mv 308) 

6) er stirbt, (mv 303) 

7) er zum Laienleben zuriickkehrt, (MV 307) 

8) er sich von den Schulungsregeln lossagt, (mv 307), und 

9) Sein Geschlecht wechselt. (Smps 465 beruhend auf Pj 35; PV 217 § 15 - Smps 1036) 

* ERLAUTERUNG ZU 3): Fiir die drei Gewander wurde von den Vinayalehren eine Grenze festgelegt. Wenn 
sich in der Flache eines Gewandes, das bestimmt wurde, ein Loch befindet, das mindestens von der GroBe 
des kleinen Fingernagels ist, dann gilt die Flache des Gewandes als zerstort oder ein Teil von ihr als verloren 
und die Bestimmung wird daher ungiiltig. Wenn es auch nur einen unzerschnittenen Faden zwischen zwei 
Punkten des Loches gibt, bleibt die Bestimmung erhalten. 

DIE FLACHE: 

a) Fiir das Doppel- und Obergewand 
werden von dem Rand, der Lange nach 
(s. Abb. 4, Nr. 1) eine Flandspanne, und 
der Breite nach (Nr. 2) acht Finger nach 
innen gemessen und ein innen entstand- 
enes Loch macht die Bestimmung un- 
giiltig. 

b) Fiir das Untergewand werden von 
dem Rand, der Lange nach (Nr. 1) eine 
Handspanne, und der Breite nach (Nr. 

2) vier Finger nach innen gemessen und 
ein innen entstandenes Loch macht die 
Bestimmung ungiiltig. 
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Wenn ein Loch innen entsteht, befindet sich das Gewand im Status des Extra, wie in Nis. Pac. 1. Es soil 
innerhalb von zehn Tagen geflickt und neu bestimmt werden. (s. Smps 465; Khvt 55) 







E) Zuriickziehen der Bestimmung - Paccuddharana 


Falls ein Monch ein neues Gewand/ Stoff erhalten hat und das alte nicht mehr benutzen mochte oder es den 
Sahadhammikas uberlassen mochte, dann soli er die Bestimmung des alten Gewandes/ Stoffes unter Nenn- 
ung dessen Namens zuriickziehen: 


"Ich ziehe zuriick die Bestimmung des Doppel-/ Ober-/ 
Unter-gewandes/ des Badegewandes/... / des zusatzlichen 
Tuchstiickes." 


"Imarj sanghdtuj/ uttarasangai)/ antaravd- 
sakarj/vassikasatikarj /... / parikkhdracola- 
karj paccuddharami." 


F) Uberlassung* - Vikappana 


Die Monche erhielten Extragewander, doch sie wuBten nicht, wie sie damit verfahren sollten. Der Erhabene 
erlaubte ihnen die Uberlassung. (MV 289). Das MindestmaB zur Uberlassung eines Stoffes ist in der Lange 
acht Finger gemaB des Sugatafingers, und in der Breite vier Finger. Die Uberlassung kann sowohl i) in der 
Anwesenheit ( sammukhd ), als auch ii) in der Abwesenheit ( parammukha ) eines Sahadhammikas vollzogen 
werden. (Pac 122 ) 

i) Uberlassung in der Anwesenheit 


Hat ein Monch [A] ein oder mehrere Gewander/ Stoffe, die er einen Sahadhammika uberlassen mochte, so 
soil er erstens ihre Bestimmung zuriickziehen, falls er sie vorher bestimmt hat, soli sie alle zusammen nehm- 
en und zum Sahadhammika [B] sprechen: 


a) "Ich iiberlasse Ihnen/ dir, oder 

b) dem [Sahadhammika] Namens Soundso, dieses 
Gewand." 


a) "Imatj civaratj tumhdkay/tuyharj 

vikappemi/ 

b) itthanndmassa vd” (Pac 122 ) 


In der Mehrzahl, anstatt: 

Imatj civaratj (dieses Gewand) —► I muni cTvarani (diese Gewander) 
Etatj civaratj (jenes Gewand) —» Etani cTvarani (jene Gewander) 


Von nun an kann das Gewand/ Stoff, die Gewander/ Stoffe vorratig gehalten werden ( nidheturj vattati). Es 
ist jedoch niemandem erlaubt, es/ sie zu verwenden, wegzugeben oder zu bestimmen, bis [B] [auf Wunsch] 
spricht: 

"Diesen meinen Besitz magst du benutzen, weggeben oder " Mayhatj santakarj/santakaniparibhunja 

damit tun, was du mochtest." vd, vissajjehi vd, yathdpaccayaij vd karohi." 

(Smps 467, 639; Khvt 122) 


Der Jiingere zum Alteren, anstatt; paribhunja —> paribhuhjatha 

vissajjehi —» vissajjetha 
karohi —* karotha 


Dadurch entsteht die Zuriickziehung od. Ungiiltigkeit (paccuddhara ) der Uberlassung und die Vorratshalt- 
ung verfallt. Das Gewand/ Stoff kann von [A] innerhalb von 10 Tagen bestimmt, verwendet, neu uberlassen 
oder fur immer weggegeben werden, da es jetzt als Extragewand gilt. 

ii) Uberlassung in der Abwesenheit 

In der Abwesenheit des Bedachten spricht [A] zu [B]: 


* Uberlassung, hier: voriibergehend seinen Bezitz zu treuen Handen ubergeben, so dafl er vorratig gehalten wird. Siehe nachste 
FuBnote. 






"Ich gebe Ihnen/ dir dieses Gewand/ Stoff zur Uberlass- 
ung." 


"Imatj civaratj tumhakatj/tuyhatj vikappa- 
natthdya dammi." 


[B] fragt [A]: "Wer ist dein Freund oder Gefahrte?" 


"Ko te mitto va sandittho va?" 


[A] : "Der Monch Tissa oder ...Der Einsiedlersohn Tissa". 

[B] : "Ich gebe[es]dem Monch/... Einsiedlersohn Tissa". 


"Tisso bhikkhu’ti va, ... Tisso samanero’ti." 

"Ahat] Tissassa bhikkhuno/... Tissassa 
sdmanerassa dammi.” 


Nun kann das Gewand/Stoff vorratig gehalten werden* , aber von niemandem verwendet, weggegeben oder 
bestimmt werden, bis [B] spricht: 

"Diesen meinen Besitz magst du benutzen, weggeben oder "Itthanndmassa santakarj/sanlakdni parib- 
damit tun, was du mochtest". hunja va, vissajjehi va, yathapaccayarj va 

karohi ." (Smps 467, 639; Khvt 122) 

Dadurch entsteht die Zuriickziehung od. Ungiiltigkeit ( paccuddhara ) der Uberlassung und das Gewand/ 
Stoff kann von [A] innerhalb von 10 Tagen, bestimmt, verwendet, neu iiberlassen oder fur immer weggegeb¬ 
en werden. 




11. SCHALENBESTIMMUNG, U. A. - PATTADHITTHANADI 


Fur die Schale sind Eisen oder Ton als Materialien zulassig. Ist die Schale aus einem anderen Material, so ist 
das ein Dukkatavergehen. (cv 112). Die Bestimmung wird genauso vorgenommen wie beim Gewand: 

"Ich bestimme diese Schale." | "Imatj pa It at] adhitthdmi." 

Beim Zuriickziehen der Bestimmung ( paccuddharana ) soil man sagen: 

"Ich ziehe zuriick die Bestimmung dieser Schale." | "Imatjpattatjpaccuddharami." 

Eine bestimmte Schale soli nicht: 

a) mit Wasser darin zur Seite gestellt werden, 

b) mit Wasser darin in die Sonne gestellt werden, 

c) lange Zeit in die Hitze gestellt werden, 

d) ans Ende einer Veranda, Terrasse, Balustrade, eines Betonbandes, das rund um das Haus fiihrt 
( paribhandante ) u. a. gestellt werden. 

e) ungeschutzt direkt auf den FuBboden, Boden, Hof, usw. gestellt werden, 

f) an die Wand gehangt werden, 


* 'Vorratig gehalten werden' (nidhetuij vattati) (Smps 467): Dies ist namlich der Sinn der Ubrerlassung, so dafl man es spater 
wahrend Knappheit od. Dringlichkeit benutzen kann, und nicht wie es manchmal erklart wird, daB [B] gleich nach der Uberlass¬ 
ung seine Zuriickziehung (paccuddhara) aussprechen soil und [A] es jederzeit lebenslang benutzen kann, ohne daB er sich an [B] 
wenden muB um ihn um Erlaubnis zu bitten. Denn man kann sich schwer vorstellen, daB der Erhabene die Uberlassung erlaubte, 
um Gier nach Gewander/Stoffen zu erregen. Deshalb kann vikappana auch als 'Vorrat' od. 'Vorratshaltung' iibersetzt werden. 






g) auf ein Bett, oder einen Stuhl (Sitz) gestellt werden, 

h) auf dem SchoB abgelegt werden, [ohne sie zu halten], und 

i) auf einen Schirm gestellt werden. 

Ein Monch soil: 

a) nicht mit der Schale in der Hand eine Tiire offnen, 

b) nicht in der Schale Abfall von gekauter Speise, Knochen, oder schmutzigem Wasser wegtragen, und 

c) sie nicht scheuern oder gerauschvoll waschen (cv 213), bzw. nicht platschern (na khulu khulu karakatj). 
(s. M. i. 139, Nr. 91) 

Der VerstoB gegen diese Regeln ist, bei beiden Schalen, ein Dukkatavergehen. 

Bestimmungsverfall der Schale 

Die Bestimmung der Schale verfallt aus denselben Griinden wie die der Gewander/ Stoffe. (s. vorheriges 
Kap. 10 . D). Dazu kommt noch ein Punkt: 10 ) Wenn sie ein Loch hat oder sie zerbricht ( bhijjati ). (Pj 244) 




12. VERSCHIEDENES [WISSENSWERTES] - PAKINNAKA 


A) Die acht Utensilien - Attha-parikkhara 


"Die drei Gewander (Doppel-, Ober- und Untergewand) 

(mv 287 ), und die Schale (cv 112); 
das kleine Messer* , und die Nadel (cv 1 15 ); 
der Gurtel (cv 136 ) und der Wasserfilterstoff (cv 118) - 

diese acht sind die Pflichtbesitztumer eines Monches". (j i. 65; 
DA i. 206) 


"Ticivaranca patio ca - 
vdsi ca, siici ca, bandhanaij 
parissavanena atthete - 
Yuttayogassa bhikkhuno." 


Alles weitere, das zulassig ist, ist der privaten Entscheidung uberlassen. 


B) Schuhe (paduka ) und Pantoffeln ( upahana ) 


Alle Arten von Schuhen, Halbschuhen, Sandalen, Stiefeln usw. sind unzulassig. (MV190) 

Die Pantoffeln sollen wie in Abb. 5 , oder irgendwie ahnlich aussehen. Alle ander- 
en Formen sind unzulassig. (mv 186 ). In Landern auBerhalb Mittelindiens kann eine 

neue Sohle bis zu vier Schichten haben und aus zulassigem Leder bestehen. 

(s. MV. 197, 186f) 

Unzulassige Farben fur die Sohle: Blau, gelb, rot, karmesin, schwarz und 
gemischte Farben. (mv 185) 



Abb. 5 


Wikipedia 


*Das kleine Messer (vdsi) (DA i. 206) dient hier dazu, Zahnholz zu schnitzen, Gewandstoff abzuschneiden, andere kleine 
Arbeiten zu erledigen oder auch das Haar zu schneiden, so dafl es nicht langer als zwei Finger wachst. (CV 107). Das Rasier- 
messer (khuraij) (CV 134) wurde erst spater erlaubt. 






Unzulassige Farben fur die zwei Riemen ( vattika ): Blau, gelb, rot, karmesin, schwarz und gemischte Farben. 

(MV 186) 

Das alles gilt auch fur kranke Monche. Unzulassige Platze, die Pantoffeln zu tragen: Bewohnte Gegend, es 
sei denn, man ist fuBkrank. (mv 188) 

Der VerstoB gegen diese Regeln ist ein Dukkatavergehen. 


C) Zulassung ( kappiya ) fur Obst, Pflanzen, Keime und Samen 

Ein Monch vermeidet das Zerstoren von Pflanzen in jedweder Form. (Pac. Nr. li; d Nr. 2 ). Samen und Kerne, 
die sich in der Nahrung befmden und von solcher Art sind, daB sie, wenn man sie in die Erde legt, keimen, 
solche soil man von einer nicht hochordinierten Person [B] auf diese Weise zulassig maclien lassen. Der 
Monch handigt sie der Person [B] aus, und spricht: 

"Mache dies zulassig." | "Imarj kappiyaij karohi." (Pac 35) 

Das kann man auch in jeder gelaufigen Sprache sagen, so daB die Menschen es verstehen. 

Da Friichte, Samen usw., durch fiinf Zulassungen fur Einsiedler ( scimanakappa ) benutzt werden konnen, 
sollen sie "uberwaltigt"* werden (pcirijita ): 

1) durch Feuer, 

2) mit einem scharfen Instrument, oder 

3) mit einem Fingernagel. (cv 109). 

Deswegen nimmt [B] gewohnlicherweise ein Messer, macht eine schneidende Bewegung durch die 
entsprechenden Samen, Frucht oder Kerne, und sagt dabei: 

"Es ist zulassig." ( kappiyaij ). (3 x) (Smps 560) 

Das Wort bhante (Ehrwiirdiger Herr) wird manchmal dazu gefiigt: kappiyaij, bhante. 

Wenn Friichte 


4) samenlos sind, kann man sie einfach benutzen, oder 

5) nach Entfernen der Samen [wie bei Trauben, Orangen usw.] (cv 109) 

* NB: "Uberwaltigen": Animistisches Ritual zur "Austreibung" des Geistes, der in einer Pflanze wohnt. 

Um diesen Punkt besser verstehen zu konnen, sei hier folgendes erwahnt: In Indien genieBt der Einsiedler 
(samana ) hochste Verehrung. Daher erwartet die Gesellschaft von ihm ein hoheres ethisches Verhalten. DaB 
er nicht direkt oder indirekt totet, versteht sich fast von selbst. Da pflanzliches Leben von animistisch veran- 
lagten Menschen genauso betrachtet wird wie tierisches, namlich beseelt, muB er bzgl. keimfahiger Pflanz¬ 
en, Samen usw., die er fur innerliche oder auBerliche Anwendung an sich nimmt, besondere Vorsicht an- 
wenden, um nicht des "Totens" bezichtigt zu werden, denn: "die Menschen, o Monche, haben die Wahr- 
nehmung der Seele [Anima] (jiva-sannino) in einem Baum / / und ...in Gras". (Pac 34 //mv 137). 

Dieser animistische Glaube war weit verbreitet und ist es auch teilweise heute noch, weshalb der Buddha 
seine Schuler anwies, darauf Riicksicht zu nehmen. Er, der nicht animistisch war, erlieB jedoch diese Regel 
damit sie harmonisch mit ihren Mitmenschen zusammenleben. Es geht daher mehr um die symbolische 
Formlichkeit des Rituals zur "Entscharfung" des pflanzlichen Lebens als um eine tatsachliche Zerstorung 
durch Feuer usw. Diese Formlichkeit jedoch nicht zu befolgen, bedeutet ein Pacittiyavergehen. (Pac 35) 

Siehe auch: W. Mannhardt Mythologische Forschungen - Die Kornddmonen ; Sir James George Franzer The 
Golden Bough, Part V, Kap. VIII § 2 'Killing the Comspirit', 3rd ed., Macmillan and Co. London, wo Wald- 
und Feldkulte, Volksglauben usw. aus der ganzen Welt, auch aus Deutschland, dargestellt werden. Siehe: 


'Der Baumkultus der Germanen... ' W. Mannhardt, Berlin, 1875, und: "Trees and bushes are in many parts of 
the world believed to be inhabited by beings." (. Encyclopaedia of Religion & Ethics, in 'Mythology', J. Hastings) 


D) Fleisch 

i) Nicht erlaubtes Fleisch 


Wer Fleisch von Menschen ifit, begeht ein Thullaccayavergehen. Wer Fleisch von Elefanten, Pferden, 
Hunden, Schlangen, Lowen, Tigem, Leoparden, Baren und Flyanen ifit, begeht ein Dukkatavergehen. 

(MV 278ff) 


ii) Erlaubtes Fleisch 


Rind-, Kalb-, Hammel-, Schweinefleisch usw. und Fisch. Man soli nicht, ohne es gepriift zu haben, angebot- 
enes Fleisch essen. Wer es iBt, begeht ein Dukkatavergehen. Ebenso, wenn es unvollstandig gekocht oder 
gebraten ist, oder wenn es von einem Tier ist, von dem man 

1) gesehen hat ( ditthatj ), oder 

2) gehort hat ( sutarj ), oder 

3) vermutet hat (parisankitaij). 


daB es speziell fur einen selbst, oder einen der fiinf Sahadhammika [s. Anm. 142] getotet und zubereitet 
wurde ( uddissakatatj ). Es soil in drei Flinsichten rein sein ( ti-koti-parisuddhi ): 

1) nicht gesehenes ( a.ditthatj ), oder 

2) nicht gehortes ( a.sutcitj ), oder 

3) nicht vermutetes ( aparisankitarj ). (MV 218/238); 

dann kann man es essen. Dies ist der Mittelpfad und man soil sich nicht wie Devadatta (cv I97f) benehmen. 


E) Geeignete Personen zum Erbitten der vier Bedarfsgegenstande 

1) Mit Einladung (pavarana) 

Wenn er vorher dazu eingeladen wurde, kann ein Monch die vier Bedarfsgegenstande, 1) Gewand (Pac 213), 

2) Brockenspeise, 3) Medizin (Pac 89), und 4) Wohnstatte (CV 146), von jedem Laien oder gemaB Pac. Nr. 47 
erbitten. 

ii) Ohne Einladung 

Mutter, Vater, Bruder, Schwester, Tante, Onkel, GroBmutter, GroBvater, sowie alle Sahadhammika. Wenn 
er krank ist, darf ein Monch auch andere Personen um Medizin bitten. 


F) 13 Asketische Praktiken -Dhutanga 

(Dhutanga , worth: Abschiittelungsmittel... gegen lanha (Begehren) und kilesas (Geistesbefleckungen/ 
Leidenschaften), die von Erhabenen fur seine edlen Sohne gutgeheiBen wurden.) 

1) Pansukiilikanga - Fetzengewander tragen. 

2) TecTvarikahga - Nur drei Gewander besitzen. 

3) Pindapatikanga - Brockenspeise sammeln gehen und essen. 

4) Sapadanacarikahga - Aufeinanderfolgend von Haus zu Haus Brockenspeise sammeln gehen. 

5) Ekdsanikanga - Einmal in 24 Stunden essen. 


6) Pattapindikahga - Aus der Schale essen. 

7) Khalupacchabhatikanga - Wenn man angefangen hat zu essen ( bhuttavi) und weitere Speiseangebote 

abgelehnt hat (pavarito ), dann iBt man spater ( paccha ), nachdem man sich 
vom Sitz erhoben hat, keine weitere Speise mehr, selbst wenn sie als 'iibrig- 
gelassen' ( atiritta ) bezeichnet ist. (s. Pac. Nr. 35, Anm. 127) 

8) Arannikahga - im Walde leben. 

9) Rukkhamulikanga - unter Baumen leben. 

10) Abbhokasikahga - unter freiem Himmel leben. 

11) Sosanikanga - auf einem Friedhof leben. 

12) Yathasanthatikahga - mit jeder Art Lager zufrieden sein. 

13) Nesajjikanga - im Sitzen schlafen. (M. Nr. 77,113; Vism. Teii l, Kap. 2) 


G) Die zehn Vollkommenheiten - ParamI 

1) Freigebigkeit ( dcina ), 2) Sittlichkeit (sila), 3) Entsagung ( nekkhamma ), 4) Weisheit ( panna ), 5) Energie 
( viriya ), 6) Geduld, Duldsamkeit ( khanti ), 7) Wahrhaftigkeit (sacca ), 8) Entschlossenheit ( adhitthana ), 9) 
Freundlichkeit ( metta ), und 10) Gleichmut ( upekkha ) (Jataka; Buddhavaijsa; Cariyapitaka) 

H) Sieben Eigenschaften eines guten Freundes - Kalyanamitta 

I) Er ist liebenswiirdig, 2) wert geachtet zu werden, 3) kultiviert und wert, geehrt zu werden, 4) ein guter 
Berater, 5) ein geduldiger Zuhorer, 6) fahig tiefgriindige Themen zu besprechen und zu diskutieren, und 7) 
spomt einen nie zu einem verkehrten Weg an und fuhrt einen nicht auf ein nutzloses Ende hinaus. (A iv. 31) 

I) Fiinf Eigenschaften eines jungen Monchs 

I) Selbstbeherrschung gemaB dem Patimokkha, 2) Beherrschung der Sinne, 3) wenig sprechend, 4) Einsam- 
keit liebend und 5) das Kultivieren rechter Ansicht. (A iii. 48) 

J) Die vier allgemeinen Kriterien - Catumahapadesa 

Der Erhabene sprach: 

1. "Was von mir noch nicht abgelehnt worden ist: 'Dieses Artikel [X] ist unzulassig (na kappati)\'; und 
wenn dieses Artikel [X] mit unzulassigem Artikel ( akappiyaij ) [A] ubereinstimmt und stimmt mit keinem 
zulassigen Artikel ( kcippiyatj ) [B] iiberein, dann ist dieses Artikel [X] unzulassig fur euch. 

[Wenn X = A und X^B o X ist unzulassig.] 

2. Was von mir noch nicht abgelehnt worden ist: 'Dieses Artikel [X] ist unzulassig!', und wenn dieses 
Artikel [X] mit zulassigem Artikel [A] ubereinstimmt und stimmt mit keinem unzulassigen Artikel [B] 
uberein, dann ist dieses Artikel [X] zulassig fur euch. 

[Wenn X = A und X^B o X ist zulassig] 

3. Was von mir noch nicht erlaubt worden ist: 'Dieses Artikel [X] ist zulassig!' und wenn dieses Artikel [X] 
mit Unzulassigem Artikel [A] ubereinstimmt und stimmt mit keinem Zulassigen Artikel [B] uberein, dann 
ist dieses Artikel [X] unzulassig fur euch. 


[Wenn X = A und X^B4> X ist unzulassig] 


4. Was von mir noch nicht erlaubt worden ist: 'Dieses Artikel [X] ist zulassig!' und wenn dieses Artikel [X] 
mit Zulassigem Artikel [A] iibereinstimmt und stimmt mit keinem unzulassigen Artikel [B] iiberein, dann ist 
dieses Artikel [X] zulassig fur euch." (MV250) 

[Wenn X= A und X^Bo X ist zulassig.] 

NB: Das Wort 'unzulassig' ((no) kappati ) bezieht sich sowohl auf Artikel als auch auf Benehmen. Lies: 

"Der Ehrwiirdige Channa benahm sich schleclit. Die Monche sprachen zu ihm auf diese Weise: "Freund 
Channa! Verhalte dich nicht so. Es ist unzulassig." (Pac 141). Siehe auch Pj 20, wo der Buddha das Verhalten 
Sudinnas als unzulassig ( akappiyay ) bezeichnet. 


K) Nachdenken iiber die vier lebensnotwendigen Bedarfsgegenstande* 
- Paccaya-paccavekkhana (m i. to) 


1. Gewand 


1. Clvara 


a) Gegenwartiges Nachdenken [wahrend man es anlegt.] 


a) Vattamana-paccavekkhana 


Ich erwage den Zweck* und gebrauche das Gewand, eben 
bloB zur Abwehr von Kalte, zur Abwehr von Hitze, zur 
Abwehr von Kontakt mit (Stech-) Fliegen, -Miicken (Mo- 
skitos), Wind, Sonnenstrahlung und Kriechtieren und eben 
bloB zur Bedeckung der Schamgegend. 

b) Nachdenken iiber vergangenen Gebrauch 

[Gebrauchlich, und wird vorgeschlagen, falls man a) vergessen hat.] 

Ich denke nach iiber die Gewander, die ich heute gebraucht 
habe, daB ich sie eben bloB zur Abwehr von Kalte, zur 
Abwehr von Hitze, zur Abwehr von Kontakt mit (Stech-) 
Fliegen, -Miicken (Moskitos), Wind, Sonnenstrahlung und 
Kriechtieren gebraucht habe und eben bloB zur Bedeckung 
der Schamgegend. 

So wie der Bedarfsgegenstand bloB als [Erde-, Wasser-, 
Temperatur-, Wind-, und Raum-] Element existiert, nam- 
lich das Gewand, so ist auch die Person, die es gebraucht, 
eben nur [Erde-, Wasser-, Temperatur-, Wind-, Raum-, 
und BewuBtseins- (M i. 239)] Element; ist kein Wesen, ist 
seelenlos, ist [hinsichtlich eines Selbstes (s iv. 54 )] leer. 

Alle diese Gewander sind noch nicht widerwartig, jedoch 
mit diesem faulen Korper in Beriihrung kommend, werden 
sie iiberaus widerwartig. 


Patisahkhd yoniso civaray paitsevami, 
yavadeva sitassa patighdtayd, unhassa 
patighdtayd, daysa-makasa-vatatapa- 
siriysapa-samphassanay patighdtayd, 
yavadeva hirikopma-paticchadanatthay. 

a) AtTta-paccavekkhana 


Maya paccavekkhitva, ajja yay civaray pa- 
ribhuttay, tay yavadeva, sitassa patighdta¬ 
yd, unhassa patighdtayd, daysa-makasa-va- 
tditapa-siriysapa-samphassdnay patighdta¬ 
yd, yavadeva hirikopTna paticchadanatthay. 


Yattlid paccayay pavattamdnay dhatumat- 
tamevetay yadiday civaray, tadupabhuhja- 
ko ca puggalo dhbtu-mattako, nissatto, nijl- 
vo, suhho. 


Sabbdni pana imani clvarani ajigucchanl- 
yani imay putikayay patva, ativiya jiguc- 
chanlyani jayanti. 


* Zur vermeidung des Gebrauches als Dieb oder Schuldner und zum schuldenfreien Gebrauch, Gebrauch als Erbe und als Herr, 
und im allgemeinen zum Aufgeben der Triebe ( asavas ). (M i. 10) 

♦Hier vo/zwo = karanarj (Zweck) (MA ii, SuttaNr. 12; M iii. 141> 




2. Brockenspeise 

2. Pindapata 

a) Gegenwartiges Nachdenken 

a) Vattamana-paccavekkhana 

Ich erwage den Zweck und gebrauche die Brockenspeise 
(od. Nahrung) weder zum SpaB, noch um mich daran zu 
berauschen, noch zur Eleganz, noch zur Verschonerung, 
sondern eben bloB zur Stiitzung und Erhaltung dieses 
Korpers, fur die Begrenzung der [Hunger-] Qual und zur 
Forderung des Reinheitswandels. So stille ich das alte 
[Hunger-] Gefuhl und werde kein [durch unmaBiges Essen 
bedingtes] neues Gefuhl erzeugen. Und ich werde so ein 
Fortkommen haben und auch Untadeligkeit und Wohlbe- 
finden. 

Patisankha yoniso pindapatatj (dhdratj, 
A.ii.40) patisevami neva davaya, na madd- 
ya, na mandanaya, na vibhusanaya; yava- 
deva imassa kayassa thitiya yapanaya vi- 
hitjsuparatiya, brahmacariyanuggahdya. Iti 
purdnanca vedanatj patihankhami navanca 
vedanatj na uppadessami Ydtra ca me bha- 
vissati anavajjata ca phasuviharo ca'ti 

(Mi. 10) 

b) Nachdenken iiber vergangenen Gebrauch 

a) AtTta-paccavekkhana 

Ich denke nach iiber die Brockenspeise (od. Nahrung), die 
ich heute gebraucht habe, daB ich sie weder zum SpaB, 
noch um mich daran zu berauschen, noch zur Eleganz, 
noch zur Verschonerung gebraucht habe, sondem eben 
bloB zur Stiitzung und Erhaltung dieses Korpers, fiir die 
Begrenzung der [Hunger-] Qual und zur Forderung des 
Rein-heitswandels. So stille ich das alte [Hunger-] Gefuhl 
und werde kein neues Gefiihl erzeugen. Und ich werde so 
ein Fortkommen haben und auch Untadeligkeit und Wohl- 
befinden. 

Maya paccavekkhitva, ajja yo pindapato 
(aharo) paribhutto, so neva davaya, na ma- 
ddya, na mandanaya, na vibhusanaya; ya- 
vadeva, imassa kayassa thitiya yapanaya 
vihirjsuparatiya, brahmacariyanuggahdya. 
Iti purdnanca vedanatj patihankhami na- 
vahca vedanatj na uppadessami. Yatra ca 
me bhavissati anavajjata ca phasuviharo 
ca’ti. 

So wie der Bedarfsgegenstand bloB als [Erde-, Wasser-, 
Temperatur-, Wind-, und Raum-] Element existiert, nam- 
lich die Brockenspeise, so ist auch die Person, die sie ge¬ 
braucht, eben nur [Erde-, ...Raum-, und BewuBtseins-] 
Element; ist kein Wesen, ist seelenlos, ist [hinsichtlich 
eines Selbstes] leer. 

Yatha paccayatj pavattamanarj dhatumat- 
tamevetaj, yadidatj pindapato, tadupab- 
huhjako ca puggalo dhatumattako, nissatto, 
nijivo, suhho. 

All diese Brockenspeise ist noch nicht widerwartig, 
jedoch mit diesem faulen Korper in Beriihrung kommend, 
wird sie iiberaus widerwartig. 

Sabbo pandyatj pindapato ajigucchamyo, 
imatj putikayatj patvdi, ativiya jigucchamyo 
jayati. 

3. Lagerstatte 

3. Senasana 

a) Gegenwartiges Nachdenken 

a) Vattamana-paccavekkhana 

Ich erwage den Zweck und gebrauche die Lagerstatte, 
eben bloB zur Abwehr von Kalte, zur Abwehr von Hitze, 
zur Abwehr von Kontakt mit (Stech-) Fliegen, -Miicken 
(Moskitos), Wind, Sonnenstrahlung und Kriechtieren und 
eben bloB um die Gefahren des Wetters fernzuhalten und 
Abgeschiedenheit zu genieBen. 

Patisankha yoniso senasanaij patisevami, 
yavadeva sTtassa patighdtaya, unhassa pa- 
tighdtaya, datjsa-makasa-vdtdtapa-siritjsa- 
pasamphassdnatj patighdtaya, yavadeva 
utu-parissayavinodanatj patisallanardmat- 
thatj. 

b) Nachdenken iiber vergangenen Gebrauch 

a) AtTta-paccavekkhana 

Ich denke nach iiber die Lagerstatten, die ich heute ge¬ 
braucht habe, daB ich sie eben bloB zur Abwehr von Kalte, 

Maya paccavekkhitva, ajja yatj sendsanatj 
paribhuttcuj, tatj yavadeva, sTtassa patighd- 




... Hitze, ... Kontakt mit (Stech-) Fliegen, -Mucken (Mos- 
kitos), Wind, Sonnenstrahlung und Kriechtieren und eben 
bloB um die Gefahren des Wetters femzuhalten und Ab- 
geschiedenheit zu genieBen. 

tayd, unhassa patighataya, daijsa-makasa- 
vdtdtapa-sirijsapa-samphassdnaij patigha¬ 
taya, yavadeva utuparisayavinodanatj pa- 
tisallanardmatthaij. 

So wie der Bedarfsgegenstand bloB als [Erde-, Wasser-, 
Temperatur-, Wind-, und Raum-] Element existiert, nam- 
lich die Lagerstatte, so ist auch die Person, die sie ge- 
braucht, eben nur [Erde-, ... Raum-, und BewuBtseins-] 
Element; ist kein Wesen, ist seelenlos, ist [hinsichtlich 
eines Selbstes] leer. 

Yatthd paccayaij pavattamdnatj dhdtumat- 
tamevetay yadidarj senasancuj, tadupabh- 
unjako ca puggalo dhatu-mattako, nissatto, 
nijivo, suhno. 

Alle diese Lagerstatten sind noch nicht widerwartig, je- 
doch mit diesem faulen Korper in Beriihrung kommend, 
werden sie iiberaus widerwartig. 

Sabbdni pana imdni sendsanani ajiguccha- 
myani imatj piitikayatj patx’a, ativiya jiguc- 
chanlydni jayanti. 

4. Medizin 

4. Bhesajja 

a) Gegenwartiges Nachdenken 

a) Vattamana-paccavekkhana 

Ich erwage den Zweck und gebrauche den Bedarfsgegen¬ 
stand Medizin als Mittel gegen Krankheit, eben bloB zur 
Abwehr der entstandenen bedriickenden Gefiihle und um 
des hochsten Zustandes der Schmerzlosigkeit willen. 

Patisahkha yoniso gilanapaccaya-bhesajja- 
parikkhdrar] patisevami, yavadeva uppan- 
nanarj veyyabddhikdnatj vedananaij pati- 
ghataya abydpajjhaparamatdya’ti. (Mi.iO) 

b) Nachdenken liber vergangenen Gebrauch 

a) AtTta-paccavekkhana 

Ich denke nach iiber den Bedarfsgegenstand Medizin, der 
als Mittel gegen Krankheit dient und den ich heute ge- 
braucht habe, daB ich ihn eben bloB zur Abwehr der ent¬ 
standenen bedriickenden Gefiihle und um des hochsten 
Zustandes der Schmerzlosigkeit widen. 

Maya paccavekkhitva, ajja yo gildnapac- 
caya-bhesajja-parikkhdro paribhutto, so 
yavadeva uppanndnatj veyyabadhikanai] 
vedananaij patighataya abyapajjhapara- 
mataya ’ti. 

So wie der Bedarfsgegenstand bloB als [Erde-, Wasser-, 
Temperatur-, Wind-, und Raum-] Element existiert, nam- 
lich der Bedarfsgegenstand Medizin, so ist auch die Pers¬ 
on, die sie gebraucht, eben nur [Erde-, ...Raum-, und Be¬ 
wuBtseins-] Element; ist kein Wesen, ist seelenlos, ist 
[hinsichtlich eines Selbstes] leer. 

Yatha paccayaij pavattamdnarj dhatumat- 
tamevetaij, yadidaij gilanapaccaya-bhesaj- 
ja-parikkhdro, tadupabhuhjako ca puggalo 
dhatumattako, nissatto, nijivo, suhno. 

A11 dieser Bedarfsgegenstand Medizin ist noch nicht wider 
wider wartig, jedoch mit diesem faulen Korper in Beriihr- 
ung kommend, wird er iiberaus widerwartig 

Sabbo panayatj gildnapaccaya-bhesajjapa- 
rikkharo ajigucchamyo, imaij putikayaij 
patva, ativiya jigucchamyo jayati. 






ANHANG II 


Diskussionen 


l.Buddhistisher Monch ( Bhikkhu ) 

'Bhikkhu' von Abhikkha, yacane (im Sinne: erbitten, erfragen oder betteln um etwas). 


Er hat die Gewohnheit des Bettelns ( bhikkhanasilo ) oder des Erbittens (yacanasTlo ), deshalb heiBt er 'Bhik¬ 
khu'. (Rs. 268 /kac 109 , R: 537). "Er ist ein Bettelmonch, da er zur Bettelwanderung angetreten ist ( bhikkhdcari- 
yap ajjhpagato'ti bhikkhu)." (Pj 24). "Selbst wenn er auch eine in die Mitte des Klosters gebrachte Speise ge- 
nieBt, daraus, daB sein Lebensunterhalt von anderen abhangt (para-padbaddha-jivikatta), soil man erkenn- 
en, daB er zur Bett-elwanderung angetreten ist. Die Bedeutung ist: ob ein Bhikkhu etwas bekommt oder 
nicht, er bittet ( yacati ) durch die edle Bitte ( ariyaya ydcandya )" (Smps 169), namlich, durch das edle Still- 
schweigen (ariyaya tunhibhdvena), im Gegensatz zu tiracchanakatha. Siehe: 


"In der Tat, wahre weise Manner 
Bitten nie um etwas. 

Ein intelligenter Mann sollte herausfinden 
Ob sie etwas brauchen oder nicht. 

Denn edel gesinnte Manner stehen nur still, 
Um darauf hinzuweisen. 

Dies ist die Bitte der Edlen". 


"Na ve yacanti sappanha 

dhTro veditumarahati 

udissa ariya titthanti 

esa ariydna-ydcand ." (j. Atthisenajataka) 


Man findet auch des Ofteren im Palikanon: "Der Erhabene nahm die Einladung durch Schweigen [od. Still- 
bleiben] an" (adhivasesi Bhagavd tunhibhdvena). 


Andererseits ist die unedle Bitte ( an.ariya.yacana ) das ubliche Verhalten der vergnugungssuchtigen 
Menschen und der Erhabene warnte seine Schuler: "Ein Erbitter oder Bettler ist nicht lieb" (yacako appiyo 
hod.) (Pj 147); predigte viele lehrreiche Geschichten und Sutten und erlieB mehrere Schulungsregeln um 
gerade diese unedle ( anariya) Gewohnheit vollig aufzugeben oder sie zur einer lediglich notwendigen An- 
gelegenheit zu verringern. Denn das Elauptaugenmerk eines Monches, nachdem er diese Lebensweise iiber- 
nommen hat, ist nichts anderes als seine Geistesbefleckungen bzw. Leidenschaften ( kilesas ) allmahlich 
bettelarm zu machen und sie an den Bettelstab zu bringen. Denn im idealen Sinne, durch das 'Brechen' der 
Geistesbefleckungen heiBt er 'Bettelmonch' ( bhinnakileso = bhikkhu). (VbhA 328). Ein idealer Zustand, 
welchen jedoch zahllose Schuler des Buddha verwirklicht haben. Und der Buddha selbst ist sehr deutlich 
dariiber: 


"O Bettelmonche, man ist ein Bettelmonch, weil man 
sieben Geisteshaltungen gebrochen hat [,an den Bettel¬ 
stab gebracht hat]. Welche sieben? 

Man hat [1] die Personlichkeits- (Ego-, Seelen-] ansicht 
gebrochen, [2] den skeptischen Zweifel..., [3] das Fest- 
halten an den Glauben, daB man bloB vermittels Beacht- 
ung von Sittlichkeit, von Geliibden, von Ritualen usw. 
die vollkommene Geistesreinheit ( suddhi ), (oder die 
religiose Vollkommenheit], verwirklichen kann..., [4] die 
Begier-de..., [5] den Zorn..., [6] die Verblendung..., und 
[7] den Stolz hat man gebrochen. ... Deshalb ist man ein 
'Bettelmonch'." 


"Sattannarj, bhikkhave, dhammanaij bhin- 
nattd bhikkhu hod. Katamesaij sattannarj? 

Sakkayaditthi bhinnd hod. Vicikiccha ..., 
STlabbataparamdso ..., Rago ... , Doso ..., 
Moho ... , Mano .... bhinno hod." (Aiv.144) 



Dieses ist, im allgemeinen, die ideale Erklarung gemaB dem Sutta-, aber auch gemaB dem Abhidhammapi- 
taka,worin diese sieben Geisteshaltungen als 'libel' (papaka ) gebrandmarkt werden: "Bhinnatta papakanap 
dhammanan'ti = bhikkhu." (Vbh 245-6). Jedoch den Vinayakriterien gemaB ist auBer demjenigen, der hoch- 
ordiniert ist: i) durch einen einigen Orden ( samaggena sahghena ) und ii) durch eine Handlung, die unan- 
fechtbar ist, alien Bedingungen entspricht, die mit einem Antrag (natti) und drei Ausrufungen (Beschliisse - 
anusavana ) verbunden ist (= natti-catuttha-kamma-upasampanno; (Pj. 24)), niemand dazu berechtigt, sich ein 
'buddhistischer Bhikklui' zu nennen. Siehe Anh. I, Kap. 2: "Die Handlung der Hochordination." 


Und er soli sich auf den Weg der Edelgesinnten begeben und vermittels Beachtung und Entfaltung der Sitt- 
lichkeit, der Geistessammlung ( citta.samddhi ) und der Weisheit (pahhd/ vipassana) allmahlich die Geistes- 
befleckungen ( lobha-dosa-moha ) in sich bettelarm machen und den obigen idealen Zustand verwirklichen. 
Es heiBt ja: 


"Der weise Mann, der sittlich fest, 

Den Geist entfaltet und die Weisheit, 

Der eifrige, besonn'ne Monch: 

Er mag dies [Idlesa] Gewirr wohl entwirr'n." 


"Sile patitthdya naro sapahho 
cittaij, pahnahca bhdvayarj 
atapT, nipako bhikkhu 
so irnaij vijataye jatan'ti." (S i. 13) 




2. Patimokkha 

Dazu wie mukha zum mokkha wurde, ist hier nach den Standard-Paligrammatikbiichern, wie z.B. KAC, 
Rs. u. a., folgendes zu bemerken: 

1) Das Nomen mukha und die Taddhita-Nachsilbe nya bilden mukha + nya (R: 362; s. pgp xiii, 581) 

2) Das n wird ausgestoBen: => mukha + ya (R: 398). 

3) Der Vokal u im mukha wird gleich darauf zum o verstarkt ( vuddhi ): => mo + kha +ya (R: 402 & 407). 

4) Vor dem Konsonant y wird der Vokal a ausgestoBen: => mo + kh_ +ya (R: 263). 

5) Die Buchstaben kh und ya werden verbunden: => mo + khya (R: 271). 

6) Die verbundenen Buchstaben khya werden gegen kha vertauscht mit Assimilation des y: => mo 

+ kha (R: 271; siehe PGP. iii 70, 79) 

7) Vor der Silbe kha, wird k verdoppelt: => mo + kkha (R: 29) 

8) Damit wird das Wort zusammengesetzt: => mokkha (R: li), und 

9) ist hier als taddhita-ndmai) (abgeleitetes [derivatives] Nomen) und als naputjsaka-alinga (Neutrum 
Abstraktum) mokkhaij, wie bei mukha zu verstehen. 

10) "Worttrennung (padacchedo ): pa + ati + mokkhaij. (Vm. 6). Wortbildung durch AusstoBen des ersten a 
und Verlangerung des zweiten: /; _+ ati + mokkhaij (R: 15). Zusammensetzung: pdtimokkhaij. 





3. Uposatha 

Uposatha hier: Beaclitung der Pat i mok k harczitat ion; was im allgemeinen als 'Observanz' ubersetzt wird, 
d.i.: 

"la. Ein ublicher Brauch, Ritus oder Zeremonie; lb. Eine Regelung, die die Mitglieder einer religiosen Ge- 
meinschaft leitet; 2. Akt oder besondere Elandlung, die einem Brauch, einer Regel oder einem Gesetz folgt." 

(WD) 


Der Erhabene bestimmte es so: 

"Welche Schulungsregeln von mir fur die Monche erlassen wurden, diese erlaube ich ihnen fur die Patimok- 
kharezitation. Diese Rezitation wird fur sie die Uposathahandlung ( uposathakamma ) sein." (MV 102); " 

- was zum Symbol der halbmonatlichen Versammlung der buddhistischen Monche wurde, bei welcher die 
Hauptaufgabe ist, das Patimokkha zu rezitieren, an Eland dessen jeder von ihnen seine vollstandige Reinheit 
[parisuddhi ] zu ermitteln hat." ( Uposathaceremony by Dr. J. Gangopadhyay) 


Etymologie: upa (bei, mit) + V vasa , nivase (verweilen) + tha =>upa.vasa.nti et.tha. = uposatha. (DAi. 139; 
Vm 12; MOG. R: Upavasavasso). 


Man findet des Ofteren: uposathaij upavasati, upavuttho/ upavassa uposatho usw. (S i 208; A i. 204), ubersetzt 
auch als: einhalten, beachten, seinen Grundsatzen gemaB leben. (PED). Siehe auch: "Uposathahgani adhittha- 
hanti" (AA). 

Die Bedeutung ist: Sie verweilen ( vasanti ) begabt (; upeta ) mit 1. Sittlichkeit ( sTlena ) oder 2. mit Fasten (ana- 
sanena) (DA i. 139; Vm 12). 

Die Sittlichkeit ( sTla ) gilt hauptsachlich fur Buddhisten. Buddhistische Laien halten den atthahga-upeta-upo- 
satha (A. i. 204 usw.); Samaneras (Novizen) den dasahga, und Bhikkhus halten die Patimokkharezitation ab, die 
ein ganzes Verfahren ( vinayakamma ) beansprucht. (s. auch Anh. I, Kap. 3 fur 'Parisuddhi-uposatha' usw. fur 
drei, zwei, od. einen Bettemonch.). KurzgefaBt, das Wort Uposatha hat hier gemaB des Zusammenhangs die 
Bedeutung: 


1) Sittlichkeit ( sTla ) fur Laien, und Samaneras, 

2) Vinayakamma/ Uposathakamma (Verfahren/ Elandlung) fur die Patimokkharezitation, und 

3) Tag, wie Z.B.: Ajjhuposathopannaraso. (DAi. 139; Udana-atthakatha) 






4. Die richtige Zeit - Patta.kalla 

(Lies zu erst 'Die Vorbereitungen fur den Uposatha', am Anfang dieses Buches) 


Patta.kalla hier 'patta' =yutta (rechte, richtige, passende, geeignete, angemessene, anstandige, genaue). 
Sowie: 'Yutta.patta.kdla. Patto = yutto, araho' { Smps 485/850). 

Auch Ms. I.B. Homer iibersetzt patta.kalla als the right time (die richtige Zeit). (B. d i. 301 , usw.). Dieser 
Sinn fehlt im PED. 


Der Ausdruck patta.kallaij ist in fast alien Vinayakammas im Vinayapitaka zu finden, und kallaij kommt 
sonst nirgendwo als Neutrum vor, das mit einem vorgehenden Partizip der Vergangenheit sowie mit patta 
verbunden ist. Der Laut kalla stammt im allgemeinen von verschiedenen od. sogar auch von denselben 
Wurzeln und Konjunktionen ab, und hat gemaB des Zusammenhanges mehrere Homonyme (gleichlautende 
Worter verschiedener Bedeutung) und Synonyme (sinnverwandte Worter). Das ist auch in der deutschen 
Sprache mit manchen Wortern so, z.B.: Homonym 'Biber' (Nagetier) - 'Biber' (Gewebe), od. 'Lerche' - 
'Larche'; und Synonym 'sehen' - 'schauen'. (mtl) 

EINIGE BEISPIELE FUR 'KALLA' GEMAB KONJUNKTION (I), (II), usw. 

1) a \kalla (I), sajjane (vorbereiten, einrichten, dekorieren); => kallati, kallo (Dhtm.); ped: -3. prepared, ready. 

2) ^Ikala (VIII), khamayatj (dulden, aushalten, widerstehen); "kalatj khamatT'ti = kalyatj, arogatd. Tassatj ni- 
yutto: => 'kallo' ti." (Abhps, A. nka) ..."Sie widersteht der Zeit [d.h. der Altersschwache, usw.] = Gesundheit. 
Man passt sich ihr an: => Gesund (kallo)". ped.: -1. well, healthy, sound. 

3) Vkala (VII), khamdyatj (dulden); "Khamane ... samatthan'ti = kallatj”. ..."Fahig in Duldsamkeit = ge- 
schickt". PED.: -2. clever, able, dexterous; -4. fit, proper, right. 

4) Vkala (VII), satjkalane, saijkhydne (addieren, zahlen, rechnen, messen); kalayati, kald (Dhtm). Kdleti, kdla- 
yati, kdlo, kald (Dhtp). Kalitabba}j, sankhydtabban'ti = kallatj, kalyatj (KAC & Rs. R: 634-640). "Kalyante, sank- 
hyante anena sahkhyadayo 'ti = kallatj" (Abhps) ..."Zahlen, Zeit, Tage, Personen usw. sind bei ihr gerechnet 
und gemessen = kallatj". Synonyme fur den Tagesanbruch oder Morgen: "Pabhatatj, vibhataij, paccuso, 
kallatj." (Abhp 68) 


Diese letzte Bedeutung von kallatj ist nicht im PED zu finden. Das ist nicht ungewohnlich, weil Gelehrte 
wie die Ehrw. Nanamoli, Ehrw. Nyanatiloka usw. viele fehlende Worter darin fanden:. Siehe z.B. die 
wiederholten Erganzungen in ihrer Visuddhimagga-Ubersetzung. 


Da im Uposathakamma und Vinayakamma pattakallaij bedeutet, daB man die Uposathatage, die anwesend- 
en Monche, die 21 Personen, die 4 Charakteristiken usw. und im allgemeinen, daB man die Jahreszeiten, die 
Mondphasen usw. zahlen, messen, in Rechnung und in Betracht ziehen soil, kallatj stammt in diesem Zu- 
sammenhang der Vinayafachsprache von der Wurzel 4) 'Ikala (VII), und gemaB aller einheimischen Pali- 
gelehrten gerade von seinem Synonym kdlo (= Zeit) ab: 


"Die Altersgrenze [das Jahr, der Monat, die Tage] usw. 
ist bei ihr gemessen und berechnet: = Zeit (kdlo). Oder 
es soli gemessen und berechnet werden wie viele [Upo¬ 
sathatage, ...] vorbei sind usw. [d.h., wie viele noch 
bevorstehen]: = Zeit (kdlo)." 


"Kalyate sarjkhydte ayuppamanddayo atte¬ 
nd'd = kdlo. Ettako atikkanto'ti adina kali- 
tabbo, satjkhatabbo 'ti vet: = halo" (Dhtp; Abhps) 


Deshalb wurde gesagt: "Patta.kallatj ist bloB patta.kalatj". (Rs. R: 371-367; KhvtA; Ps. 4.59/4.122). 


Und im 'Yadi sanghassapattakallan’ ti: "Ettha, patto kalo immassa kammassa’ti = patta.kalatj. Yathahu 
Attha-kathacariyd:- ’Uposatho, yavatika ca bhikkhii ....pattakallan’ ti vuccati." (Khvt4). 


Zeit bedeutet also, auch im westlichen Sinn: "Die gemessene oder meBbare Periode, wahrend eine Tatigkeit, 
ein Verfahren, Vorgang oder Zustand entweder existiert oder sich fortsetzt." (WD-Time); und man spricht ja 
von Zeitalter, Zeitrechnung, Zeitmessung, ZeitmeBgerat, Zeitmesser, Kalenderrechnung, Tagebuch usw. 



ABLEITUNG I 


Nach den Regeln im KAC, IP, PGP, und PME ist kallaij folgendermafien abgeleitet: 

Erste Stufe 

1) V kala + na (Kittaka-Nachsilbe) (R: 531; s. pgp xiii 569,576). 

2) Das n wird ausgestoBen: => kala + a (R: 398) 

3) Das erste a von kala wird verstarkt ( vuddhi ): => kala + a (R: 402) 

4) Das zweite a wird ausgestoBen: => kal_ + a (R: 12 ) 

5) Damit wird das Wort zusaimnengesetzt: => kala (R: li), 

und kann auch wie ein Nomen dekliniert werden: => kalo (R: 603) 

Zweite Stufe 

6) kala + nya (Taddhita-Nachsilbe) (R: 362; s. pgp xiii.581) 

7) Das n wird ausgestoBen: => kala + _)> a (R: 398) 

8) Vor dem Konsonant y wird der Vokal a ausgestoBen: => kal_ +ya. (R: 263) 

9) Die Buclistaben / und ya werden verbunden: => ka + lya (R: 271) 

10) Die verbundenen Buchstaben lya werden gegen la vertauscht mit Assimilation des y: => ka + la (R: 271) 

11) Der Konsonant I wird vor Vokal a verdoppelt: => ka + Ua (R: 28 ) 

12) Das langes a wird vor Konsonant l gekiirzt: => ka + Ha (R: 26 ) 

13) Damit wird das Wort zusammengesetzt: => lull la (R: ii), und 

14) ist als Taddhita-Neutrum Abstraktum = kallaij in eigenem Sinne ( sakatthe ) zu verstehen, d.h. als 
kalo (Zeit). (Rs.- R: 371/362; Ps. 4.122) . 

Siehe auch: IP. 251/3 ( anubandha ) n; PGP. XIII 568 n, 581 ya (nya). III 70 Assimilation of y', und PME. 

177 ly = ll. Vergleiche: kusala => kosallaij; vipula => vepullaij. 

Patta-kallaij kann auch 'Die angekommene Zeit' bedeuten. Sowie: " Patta-kallaij = patta.kalo = sam.patta. 
samayo". (Rs., R: 543-637). Elier ist patta gleichbedeutend mit sam.patta (= erreicht, angekommen, erscheint). 
Vergleiche auch: " Dittha-dhammo, patta-dhammo " (cv. 157), d.i., 'Jemand, der den Ariyadhamma gesehen 
und erreicht (attained) hat' = Sotapanno. 

Samayo ist gleichbedeutend im PED mit -3. time, point of time; -4. proper time. 

ABLEITUNG II 

Eine andere Moglichlceit, wovon kallaij oder kalo abgeleitet sein kann, ist von Akara (VI) karane => kdro 
(tun, wirken; Tatigkeit, Wirkung): 

"Denn es gibt keine Zeit (kalo), die frei von Tatigkeit " Kdranatj vd kdro, so eva kalo; nahi kiriya 

ist ". vinimutto kalo ndma koci atthi.” (Abhps) 

Man spricht ja von Zeit-, oder Tatigkeitswortern, namlich 'Verben' wobei die Tatigkeit des Subjekts in ver- 
schiedenen Zeiten -Vergangenheit usw. - durch Aktiv oder Passiv ausgedriickt wird, was es tat, tut, tuen 
wird, mag od. soil tun, usw. 

Erste Stufe 

1) Skaru + na => 2) kara + a => 3) kara + a 

4) woraufdas r gegen I ausgetauscht wird: => ka + la + a (R: 381; s. PGPH41) 

5) kdl- + a => 6) kala, usw. lies weiter wie oben, ableitung i, zweite Stufe. 

ZU S AMMEN SET ZUN G 

Deshalb wurde gesagt: " Patta.kala'icc'etesv'atthesu kiccappaccayd honti: katta.bbaij kammaij = kara. my at), 
kiccaij." (KAC, R: 637/545); und "Patto kalo imassa [vinaya-] kammassd’ti = patta.kalaij;patta.kalameva = 
patta.kallaij." (Snips 408; Khvt. 4). 

Dies ist hier die allgemeine Erklarung fur alle Vinayakamma (Akte, Handlungen, Verfahren usw.). 








5. Namo 

Namo (Verbeugung), von V nama, name => namati; (im Sinne: [sich] biegen, beugen, verbeugen). (Dhtm;PED; 
PME-index). Die Bedeutung ist: Eine Beugung des Kopfes, des Korpers oder der Knie in Verehrung, Ehrer- 
bietung ... oder BegriiBung (WD.ibow) tugendliafter, geehrter und verehrter Personen durch Zusammenlegen 
der Hande und Heranftihren bis an den Kopf ( ahjaliij paggalietvd) (SnA. Nr. 32), sehr oft in Indien und in 
buddhistischen Landern zu sehen. 

Der heutige Ausdruck unter Leuten ist: Namaskdr (a), von 'Namo karoti = namakkaraij karoti' (MAii. 128) = 
namassati (ma. iii. Nr. 98) haufig mit: 'pahjalika 1 & 'ahjaliij katx’d' als eine vorherige Stufe, z.B.: 'pahjalika na- 
massatha'. (Sn 485). Weitere Stufe: vandati, abhivandati = pahcapatitthitena vandanaij/ abhivadanaij (DhsA 
373/AA); z.B.: "pddesu sirasdpad ...sumanopbde vandati." (Sn 1027 - 8 ). 

Buddho 

Buddho von Abudha , avagamane (im Sinne: verstehen, erkennen, begreifen) (Dhtm.; kac. R: 559; pme - index & 
Glos-sary); "weil er die vier Edlen Wahrheiten ( ariya-saccani ) sowohl selber erkannt ( bujjhi ) als auch die 
anderen Wesen hat erkennen lassen ( bodhesi ), so gilt er auch aus diesen und ahnlichen Griinden als der Bud¬ 
dha [= Erkannthabender] " (Vism 209 ). 

Sammd Sambuddho. "weil alle Dinge ( dhanimb ) richtig ( samma ) und aus sich selbst heraus ( samaij ), er¬ 
kannt {buddho) hat". (Vism20i). 

"Da erkennt {abhisambujjhati) eine Person in den zuvor nicht gehorten Dingen (pubbe ananussutesu dham- 
mesu ) selber {samaij) die [Edlen] Wahrheiten {saccani) und erlangt darin die Allerkenntnis {sabbannutaj = 
Allwissenheit) und die Beherrschung der zehn Machte des Wissens." (Puggaiapannati, 28) 

"Sabbe saiikhatasahkhate dhamme bujjhi, bujjhati = Buddho" (KAC & Rs. R: 578,613). 

Buddha kann auch figiirlich der 'Erleuchtete' oder der 'Erwachte' iibersetzt werden in dem Sinne, daB er 'be- 
freit' ist von Unwissenheit und falscher Kenntnis, oder daB er sich der [vier Edlen] Wahrheiten bewuBt und 
inne ist. (WD) 






6. Rachen - Mukhadvara 


DaB mukhadvara im Pac. Nr. 40 nicht 'Lippen' ( ottha ) usw. bedeutet, wie es manchmal erklart wird, ist aus 
folgendem zu ersehen. 


Pac. Nr. 40 lautet: 

40. Welcher Monch auch immer nichtgegebene Nahrung 
zum mukhadvaraij bringt, auBer Wasser und Zahnholz [,- 
burste], muB dafur siilinen. 


40. Yo pana bhikkhu adinnaij mukhadva- 
raij ahararj ahareyya, ahnatra udakada- 
ntapona, pdcittiyaij. 


'AuBer Wasser und Zahnholz' ist die Erganzung ( anupahhati ) zu Pac. Nr. 40, da die Monche Wasser und 
Zahnholz als Nahrung ansahen und Gewissensbisse hatten, es unangeboten hinunterzuschlucken. Um es zu 
verdeutlichen, wurde im Grundtextanalyse ( sutta-vibhahga ) gesagt: 


"Abgesehen von Wasser und Zahnholz [-burste], wenn er 
[denkt]: 'Ich werde essen, ich werde genieBen', und er 
nimmt sie [die Nahrung], ist es ein Dukkatavergehen. Bei 
jedem ajjhohdra ist es ein Vergehen der Siihne." 


"Thapetva udakadantaponap, khadissdmi, 
bhunjissami'ti gahhdti, dpatti dukkatassa. 

Ajjhohare ajjhohare dpattipdcittiyassa." 

(Pac 90) 


Man kann von hier sehen, daB das Vergehen der Suhne durch mukhadvara oder ajjhohdra entsteht, und daB 
eine enge Beziehung zwichen diesen Ausdriicken gibt. Um mukhadvara zu verstehen ist es deshalb notig aj¬ 
jhohdra zu verstehen. 


DER ENTSCHEIDENDE AUSDRUCK: Ajjhohdra 

Der Ausdruck ajjhohdra ist ein entscheidendes Vergehenskriterium fur Nis. Pac. Nr. 23, Pac. Nr. 29, 31, 32, 
35, 36, 37, 38, 40, fur alle Patidesanlyas und fur einen einzigen Fall im CV 132, hinsichtlich des 'Wieder- 
kauers.' 


GemaB dem Worterbuch A Critical PdH Dictionary (CPD) von dem anerkannten Paji-Gelehrten V. Trenckn- 
er und seinen gelehrten Kollegen gibt es zwei Hauptbedeutungen fur ajjhoharati, ajjhoharanTyaij, ajjhohd¬ 
ra, und ajjhohataij, entsprechend dem Zusammenhang und der angemessenen Verwendung: 

Bedeutung i): zufuhren, einfugen, eingielien, (= auto paveseti) (CPD) 

Bedeutung ii): hinunterschlucken, essen. 

PED & Pali Tipitakar] Concordance geben nur Bedeutung 'hinunterschlucken' & 'essen'. 
beispiele im tipitaka fur Ajjhoharati 

Bedeutung i): zufuhren, einfugen, eingielien, (= auto paveseti) (CPD) 


BEISPIEL I: SUTTAPITAKA 

"Gottheiten sprachen [zumBodhisatta Gotama]: 'Wenn Sie 
... die Nahrungsaufnahme ganz aufgeben, dann werden wir 
Ihnen durch Ihre Poren gottlichen Nahrstoff zufuhren (aj- 
jhoharissama).'" 


"Devatd etadavocurj: 'Sace ... sabbaso dha- 
rupacchedaya patipajjissasi, tassa te mayap 
dibbap ojatj lomakupehi ajjhoharissdma." 

(M i. 245; Nr. 36) 


Dies ist das einzige Beispiel von 'zufuhren' und im Zusammenhang zu a) dem unsichtbaren gottlichen Nahr¬ 
stoff, und b) den fast unmerklichen Poren. Trotzdem wird dieser einzige Beispiel manchmal als "Beweis" 
verwendet um zu zeigen daB mukhadvara im Pac. Nr. 40 'Lippen' {ottha) bedeutet. Jedoch die Bedeut¬ 
ung von ajjhoharati hier ist: 






1) kein menschlicher Sprachgebrauch, 

2) ist ein Sprachgebrauch der Gottheiten ( devatavohdra ), mit ihren ubernatiirlichen Fahigkeiten, 

3) ist kein Sprachgebrauch eines samma Sambuddha - er berichtet nur was die Gottheiten sagten, 

4) ist kein Sprachgebrauch der Schuler des Buddha ( savakavohdra ), 

5) sie gehort zu einem fremden und ungewohnlichen Sprachgebrauch des Suttapitaka, 

6) gehort nicht zu dem Sprachgebrauch des Vinayapitaka, und 

7) hat niemals auf Menschen Anwendung gefunden. Es ist fur uns nicht zu erkennen, ob es ein Wortspiel 
war oder nicht, da der Bodhisatta den ungewohnlichen Vorschlag abgelehnt hat. 

Die folgenden Beispiele 

1) sind ein Sprachgebrauch eines samma Sambuddha, 

2) sind ein Sprachgebrauch seiner Schuler ( savaka ), 

3) gehoren zu oder entsprechen dem Sprachgebrauch des Vinayapitaka, 

4) sind ein Sprachgebrauch geistig gesunder Menschen, und 

5) befassen sich mit der irdischen Nahrung und mit dem Verdauungskanal. 

BEISPIEL II: VINAYAPITAKA 

Bedeutung ii): 'hinunterschlucken'. 

Hier soil diese Bedeutung im Zusammenhang mit khddati (essen), bhuhjati (Speise genieBen), und mukha- 
dvdra verdeutlicht werden. 


"Die Elefanten stiirzten sich in jenen Teich hinein, zerrten 
mit ihren Russeln Lotuswurzeln mit den Stielen heraus, 
wuschen sie gut, [1] kauten sie ohne Schlamm und [2] 
schluckten sie hinunter. Dies war der Grand sowohl fur 
ihre Schonheit als auch fur ihre Starke". 


"Nhga ... tatj sarasitj ogdhetvd, sonddya bhi- 
samulalatj abbuhitvd, suvikkhdlitat] vikkha- 
letvd, [1] akaddamatj satjkhdditvd [2] ajjho- 
haranti. Tesatj taij vatinaya ceva hoti bald- 
ya ca.” (cv. 201 ) 


BEISPIEL III: SUTTAPITAKA 

"... nachdem ich einen Bissen gekaut habe, schlucke ich 
ihn hinunter." 

BEISPIEL IV 

"Der Schakal kaute das Fleisch, schluckte es hinunter, 
wischte sich den Mund [die Lippen] ab und stand still." 


" ... ekatj alopatj satjkhaditva ajjhoharami." 

(A iii. 304-6) 


"Sigalo ... mat]sat] khaditva, ajjhoharitva, 
mkhatj puhcitva titthati." (j i. 140) 


BEISPIEL v 


"Zwei- bis dreimal laBt der Ehrwiirdige Gotama [1] einen 
Bissen im Munde heramgehen und dann [2] schluckt er 
ihn hinunter. Und kein einziges Reiskorn gelangt unzer- 
kaut in seinen Korper [Magen], und auch kein einziges 
Reiskorn bleibt in seinem Mund zuriick. Erst dann nimmt 
er den nachsten Bissen auf. 


"Dvattikkhaturj kho patia bhavatj Gotamo 
[1] mukhe alopatj samparivattetva [2] aj- 
jhoharati. Na c'assa kaci odanaminja asa- 
mbhinna kdyatj pavisati, na c'assa kdci 
odanaminja mukhe avasittha hoti. Ath'apa- 
ratj alopatj upanbmeti." (M ii. 138, Nr.9i) 


die entscheidende begegnunG: ajjhoharati & mukhadvara 

BEISPIEL VI 


"Und welches ist das innere Raumelement? Was auch 
immer innerlicher und individueller Raum ist, ranmlich 


"Katama ca ... ajjhattika akasadhatu? Yatj 
ajjhattatj , paccattatj, akasatj, akasagatatj, 







innen niimlich der Gehorgang, die Nasenhohle, die Mu- 
khadvara und wobei jemand das, was er gegessen, ge- 
trunken, gekaut und geschmeckt hat, hinunterschluck 
und dort, wo das, was er gegessen hat, verbleibt [bzw. 
der Magen] ... dies heiBt das 'innere Raumelement'." 

... seyydthidaij: kannacchiddap, nasacchid- 
dap, mukhadvarap, yena ca asita-pita-khb- 
yita-sayitap ajjhoharati, yattha ca asita-... 
sayitap santitthati, ... ayatj vuccati 'ajjhatti- 
ka akasa-dhatu' (M iii. 242, Nr. 140) 


NB: Die Meinung, daB mukhadvarap 'Lippen' heiBt stimmt hier nicht mit dem Raumelement als das 'innere' 
und 'raumlich innen' uberein. 

beispiele fur das GERUNDiv ajjhoharanTya & galajjhoharanlya 
AjjhoharanTya : was hinuntergeschluckt werden kann. 

Galajjhoharanlyap : was durch die Kehle {galena) hinuntergeschluckt werden kann ( ajjhoharitabbap ). 

(DhsA. 330) 


BEISPIEL VII: VINAYAPITAKA 


"Nahrung bedeutet: Abgesehen von Wasser und Zahnholz, 
alles was hinuntergeschluckt werden kann ( ajjhoharanl - 
yatj) ". 

"Aharo nama: Thapetva udakadantaponaij, 
yaij kind ajjhoharanTyay." (Pac 90) 

BEISPIEL VIII: ABHIDHAMMAPITAKA 


"Und welches ist jene Materie, die 'zu Bissen gemachte 
Nahrung' heiBt?... Welche ...Materie auch immer ...bei 
den Wesen 

[1] mit dem Mund gegessen werden kann, 

[2] mit den Zahnen zerbissen werden kann, 

[3] durch die Kehle hinuntergeschluckt werden kann 
(galdjjhoharamyaij ), 

[4] den Bauch aufschwellen lasst. 

"Katamarj tap nipaij kabalihkaro aharo? ... 
yap ... rupaij sattanap 

[1] mukhasiyap, 

[2] dantavikhadanap, 

[3] galajjhoharamyap, 

[4] kucchivitthambanat], 

... diese Materie heiBt eben die 'zu Bissen gemachte 

Nahrung'." 

... idan tan rupan kabalihkaro aharo." 

(Dhs § 646) 


BEISPIELIX FUR DAS SUBSTANTIV ajjhoham. SUTTAPITAKA 

Ajjhohdra: der Vorgang des Hinunterschluckens; ein Bissen/ Mundvoll. 


"Wenn der Magen schon voll ist, wiirde er sich bei Hin¬ 
unterschlucken ( ajjhohdra ) eines weiteren Bissens mehr 
erweitem." 

"Pakatiyabhisanno dhatukucchi, ahhasmip 
ajjhohdre bhiyyo dyameyya.” (Mil 176) 


BEISPIEL X, FUR DAS PARTIZIP DER VERGANGENHEIT ajjhohattt ABHIDHAMMA-COMMENTAR 

Ajjhohataij: hinuntergeschluckt. 


"Denn jene Materie, die hinuntergeschluckt worden ist, 
fiillt den Bauch aus. Das ist ihre Funktion." 

"Tap hi rupap ajjhohatap kucchip 
vitthambheti. Idamassa kiccap." 

(DhsA 330) 

BEISPIEL XI 



der unterschied zwischen ajjhoharati (hinunterschlucken) und gilati (verschlucken) 

"Nachdem ich gekaut habe, schlucke ich hinunter " Sahkhbditva ajjhoharami." (A m. 304-6) 

{ajjhoharami)." 








"Jeden Ungliick bringenden Spielwiirfel verschluckt er 
(gilati )" [, ohne ihn zuvor gekaut zu haben]. 


"Agatagataij kciliij gilati." (D ii. 349) 


VERDEUTLICHUNG EINIGER BEGRIFFE (s. auch Abb. 1) 

Essen 

Entsprechend der wissenschaftlichen Definition hat 'essen' drei Stufen: 

1) Etwas nehmen und in den Mund stecken in der Absicht, es hinunterzuschlucken. (In Pali = (pad-) gan- 
hati), 

2) Kauen mit oder als ob mit den Zahnen zur Vorbereitung fur das Elinunterschlucken (In Pali = khadati, 
sankhadati, vikkhadati, mukhe alopan samparivatteti, dantavikhadanaij), und 

3) hinunterschlucken: durch den Rachen/die Rachenhohle und die Speiserohre in den Magen leiten (In Pali = 
ajjhoharati, od. gilati). 

Rachen 


Der Rachen ist fur den Schluckakt von Bedeutung, 
da er durch die sogenannte Rachenenge mit der 
Mundhohle verbunden ist. 

Die Funktion des Rachens ist nicht hinunterzu¬ 
schlucken. Wenn man jedoch Nahrung (ahdra) zu 
der Hinterwand der Mundhohle, d.i. zum Rachen 
(mukhadvdraij ) bringt (dhareti), nur dann wird sie 
automatisch in die Speiserohre gelangen, wobei sie 
hinuntergeschluckt wird (vena ca ... ajjhoharati (M. 
iii. 242)) und nicht wenn man sie zu den Lippen 
bringt. 

NB: Die Flache um den Rachen auf Abb. 1 ist das 
sogenannte Raumelement (akdsadhdtu), wahrend 
der Mund geschlossen ist. 

LEGENDE ZUR ABB. 1: 

Mund: Die Hohle, die auBen durch die Lippen begrenzt ist und innen durch die Rachenhohle, die die Zunge, 
das Zahnfleisch und die Zahne mit einschlieBt. 

Lippe: Eine der beiden fleischigen Falten, die die Mundhohle umgeben. 

Kehldeckel (Epiglottis): Diinner Schild aus flexiblem Knorpel ... , der sich hinterwarts und aufwarts [wie 
eine Turfiillung] faltet [und gegen das 'Sich verschlucken' dient]. Wahrend des Hinunterschluckens faltet der 
Kehldeckel zuriick und verhindert, daB Nahrung und Getranke in die Luftrohre eingeht und verweist sie 
anstatt auf die Speiserohre. 

Kehlkopf (Larynx): Organ zur Stimmbildung und Luftuberleitung aus dem Rachenraum in die Luftrohre. 

Speiserohre (Osophagus): dem Nahrungstransport dienender Teil (= Muskelschlauch) des Verdauungs- 
kanals zwischen Schlund und Magen. (mtl) 


Abb. 1 
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Schlussfolgerung 

Man muB deshalb in Pac. Nr. 40 die Bedeutung von mukhadvdraij in Zusammenhang mit dhareti (a + 

'lhara ), oder einfach ajjhoharati (adhi + ava + A Ihara ) = 'hinunterschlucken', als die 'innere Tiir' (Hintertiir) 
der Munhohle nehmen, namlich galandjikaij. (Khvt 1 13). Oder wie Vv. 343 es genauer ausdriickt: "Die Tiir 
unter der Mund (-hohle)" (mukhato hetthd dvararj = mukhadvdraij). Denn es heiBt ja auch: 







" Wenn etwas durch den Mund oder durch die Nase zuge- 
fiihrt wird, da es durch die Kehle (galena) hinunterge- 
schluckt werden muB, wird es durch die Hintertiir des 
Mundes ( mukhadvaratj ) zugefuhrt, [um es durch die Kehle 
hinunterschlucken zu konnen]." 


"Mukhena vet pavitthaij hotu nasikaya va, 
galena ajjhoharaniyatta, sabbampi tap mu¬ 
khadvaratj pavesitameva hoti ." 

(Khvt 113; Sd 849; Vv 343) 


Damit gibt es keine Entschuldigung fur jene, die wahrend der richtige Zeit (kala) oder Unzeit ( vikdla ) aufbe- 
wahrte oder nicht angebotene Nasentropfen, 01, Milch usw. durch die Nase mit einem Nasenloffel oder mit 
einer Rohre ( natthukarani (mv 204)) zufiihren und hinunterschlucken. 

In Sekhiya 41 jedoch, wo das vorzeitige Offnen ( vivarana ) des Mundes von auBen her als haBlich angesehen 
wird, kann mukhadvaratj in diesem Zusammenhang als die auBere Tiir der Mundhohle betrachtet werden, 
namlich die Lippen und Zahne. Dasselbe kann auch fur den Wiederkauer in cv 132 gelten. 


Man soli deshalb hier den Mund (mukha) wie ein Zimmer mit zwei Tiiren betrachten, einer Vorder-, und 
einer Hintertiir. Beide nennt man - im weitesten Sinne - 'Zimmertiir' od. hier 'Mundtiir-, -offnung'; es hangt 
jedoch davon ab, welche man in einem bestimmten Zusammenhang und im engeren Sinne meint: Die Vor- 
dertiir, (Aufmachen) oder die Hintertiir (Hinunterschlucken)? 

Worter, die man gemaB des Zusammenhangs ihrer Bedeutung verstehen soil, sind auch in der deutschen 
Sprache iiblich, z.B. das Wort 'Stiff (= Stecknadel), kann Holz-, Zier-, Blei-, Zahnstift oder auch Bolzen, 
Zwecke, Zapfen, Kloster, Lehranstalt, Altersheim usw. bedeuten. 


Die folgende Ausdriicke zeigen jedoch daB mukhadvara in Sekhiya 41 -"Ich werde den mukhadvara nicht 
offnen" (na mukhadvaratj vivarissami'ti) - trotzdem als 'Rachen' iibersetzt werden kann: 

"geoffneter Rachen", "der Lowe sperrte seinen Rachen auf, "Er kann den Rachen nicht voll kriegen" (he has 
an ever open door), "Expose the pharynx". 


Den Wiederkauer betreffend heiBt diejenige Person, die 
einen Magen mit 3 oder 4 vollstandigen Hohlen hat, d.i. 
Pansen, Netzmagen, Blattermagen, Labmagen (GroBes wd). 
s. Abb. 2 

"Alle diejenigen, die in den Mund zuriickgeflossenes Essen 
nochmals kauen und wieder schlucken, begehen ein Ver- 
gehen. Es ziemt sich jedoch,wenn es nicht angehalten wird 
und von selbst in der Kehle hinuntergeht." (Smps. 895). 


Abb. 2 
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7. Verbindung - Nissaya 

Nissaya von ni + s'Jsi, sevayan (im Sinne: Umgang haben mit, Beziehung haben zu, sich verbinden). 

(RS 257, R: 599; Dhtm; Dhtp; Ps) 


GemaB Dhtm gibt es sechs slsi, die von verschiedenen Konjugationen und verschiedener Bedeutung sind. In 
diesem Zusammenhang ist jedoch entsprechend der einheimischen Pali-Grammatiken und der gelehrten 
Mahatheras, die des Schulers einzugehende Verbindung mit, od. Beziehung zu dem Lehrer gemeint. PED 
gibt, in diesem Fall, die Sanskritform ni + V sri , save usw. an, im Sinne (an-) liegen ... (ab-) hangen von, und 
daher ist nissaya in vielen englischen Biichern als 'Dependence' (Abhangigkeit von) iibersetzt, was eigent- 
lich ein Zustand ist, indem man von jemandem anderen beeinfluBt wird oder ihm unterworfen ist. (WD). Dies 
entspricht naher dem Paliwort parddhina (D i. 72) (= paresu adhino, parass'eva ruciya pavattati. (DA i. 212)), 
welches PED hier wieder, aber richtig, als 'abhangig von anderen' (dependent on others) iibersetzt. 

Man kann sich denlcen, daB 1) in solch einem Zustand von Abhangigkeit kaum eine gegenseitige Verehrung, 
Nachgiebigkeit und Hoflichkeit existiert und 2) eine Ubersetzung als 'Abhangigkeit von' einen negativen 
Eindruck auf westliche Menschen oder Europaer macht. Beide 1) und 2), stimmen auch mit der Feststellung 
A. Lincolns: "You cannot build character and courage by taking away man's initiative and independence", 
uberein. 

Upajjhaya 

Upajjhdya (Unterweiser) von upa + ijhe, cintayarj (im Sinne: denken, nachdenken, nachsehen). 

"Er sieht was falsch und was richtig ist und er ermahnt " Vajjavajjatj upanijjhayatT'ti = Upajjhayo". 

und unterweist = Unterweiser." (Smps 771) 

Denn "neu ordinierte Monche wissen nicht was falsch und was richtig ist, ... was getan und nicht getan 
werden soil. Daraus kann schlechtes Benehmen resultieren und, von der Lehre abfallend, mogen sie diese 
verlassen. Deshalb braucht ein Neuling einen giitigen Lehrer, welcher wie ein Vater zu seinem Sohn ist, 
welcher sich um ihn kummert, damit er sich im Dhamma entwickelt; der ihm verstandlich macht, was falsch 
und was richtig ist und ihn beschiitzt, so daB er sich nicht falsch verhalt; welcher seinen Mangel sieht und 
ihm abhilft und sich um den Fortschritt des Neulings bemiiht. Solch ein Lehrer soil von dem neu ordinierten 
Monch gesucht und gefunden werden. In dieser Lehre wird dieser Lehrer Upajjhdya genannt./ / Auf diese 
Weise, 'Annahme durch einen Upajjhdya' bedeutet, daB man von einem alteren Monch (Thera, Mahathera) 
Erlaubnis erhalt, nahe bei ihm und in Verbindung ( ashraya ) mit ihm zu leben, um Belehrung und Ermahn- 
ung zu erhalten. Nissaya heiBt deshalb jener Zustand, in dem der Schuler in Verbindung mit einem Upajjhd¬ 
ya Oder Acariya lebt." (Ew. R. Candavimala Mahathera, Upasampada-sTlaya, Seite 294 / /299, Colombo: Anula Press, 1970) 

Vergleiche auch: 

'Und wie, ..., ist ein Monch begabt mit nissaya ? Hier nun, ..., was da wissensreiche, mit der Lehre wohlver- 
traute Monche sind, Kenner der Lehre, der Verhaltensethik und des Codes, an diese tritt ein Monch von Zeit 
zu Zeit heran, befragt sie und erkundigt sich bei ihnen: 'Wie verhalt sich das, Ehrwurdiger Herr? Was be¬ 
deutet das?' Und jene Ehrwiirdigen erschlieBen ihm das Unerschlossene, erklaren ihm das Unklare und be- 
heben seine Zweifel in mancherlei zweifelhaften Fallen. So ist,..., ein Monch begabt mit nissaya. (Ai. 147) 






8 . Gleiches Vergehen - Sabhaga apatti 

(Lies zu erst Anh. I, Kap. 5, Gleiches Vergehen Gestandnis) 

DaB sabhaga apatti nicht 'kollektives Vergehen' bedeutet, wie es manchmal erklart wird, ist aus folgendem 
zu ersehen: 

Der AnlaB 

Fall A 

"Es begab sich nun zu jener Zeit, daB die chabbaggiya Bhikklius gegenseitig ein sabhaga apatti gestanden 
und das Gestandnis entgegennahmen." (MV 126 ) 

Der Erhabene sprach: 

"O Monche, man soil nicht ein sabhaga apatti gestehen/ [od. dessen Gestandniss] entgegennehmen. 
Wenn [A] es gesteht ( deseyya )/ [B] es entgegennimmt (patigganheyya) begehen sie ein Dukkataver- 
gehen." <mv 126) 

Wo, wann, wie und wie viele von den chabbaggiya Bhikklius ein sabhaga apatti begangen hatten, wird hier, 
im Gegensatz zu nachsten Fall B, nicht erwahnt. 

Fall B 

"Es begab sich nun zu jener Zeit, daB an einem bestimmten Aufenthaltsort (Kloster) [= raumlicher Zu- 
sammenfall], gerade am Uposathatag [= zeitlicher Zusammenfall], der ganze Orden (sabbo sahgho [= sam- 
muha : Kollektivbegriff] ), ein sabhaga apatti begangen hatte." 

Erlauterung: Elinsichtlich Fall A, 'chabbaggiya Bhikkhus' bedeutet Monche, die zu der Gruppe mit den 
sechs Elauptmitgliedern gehorten, namlich: 

a) Mettiyo und Bhummajako in Rajagaha. Sie waren die Anfuhrer. 

b) Assaji und Punabbasu in KItagiri, und 

c) Panduko und Lohitako in Savatthi. 

Jedes Paar (a, b, c) hatte ein Gefolge von 500 Monchen, die zu der Gruppe ( vagga ) mit den sechs (cha) 
Hauptmitgliedern gehorten, also nannte man sie: cha + vagg + iya = 'chabbaggiya' (s. Smps. 443). Wenn sich 
nur einige (zwei, drei, ...)von ihnen schlecht betrugen, dann wurde offers in Kanon erwahnt, daB es die 'chab¬ 
baggiya Bhikkhus' taten, d. i. Monche, die zu dieser Gruppe gehorten, um sie von anderen Monchen zu 
unterscheiden, wie z.B. 'sattarasavaggiya Bhikkhus', 'vaggumuddtiriye Bhikkhus', usw. Obwohl in anderen 
Textstellen offers der Ort erwahnt ist, ist er hier im Fall A nicht angegeben. Deswegen merkt l.B. Elorner an: 
"Es ist nicht klar, ob sie sich [hier] zusammen so benahmen oder einzeln."(B. d. iv, 167, FuBnoteS). Obwohl sie 
im Zweifel dariiber ist, iibersetzt sie den Ausdruck sabhaga apatti als 'kollektives Vergehen', was eigentlich 
nicht der Fall ist. 

Ob sie sich alle zusammen (kollektiv) oder nicht am selben Ort (Kloster, Quadratmeter, ...) und/ oder zur 
selben Zeit (Tag, Sekunde...) so benahmen und ein Vergehen begangen und gestanden hatten, ist hier nicht 
der entscheidende Punkt. Noch ist es im Falle der selben/ gleichen Vergehensklasse (apatti - nikaya/ - 
khandha), z. B. ob sie zusammen oder nicht gegen die Pacittiya- usw. Vergehensklasse verstoBen hatten. 
Der entscheidende Punkt ist die Gleichheit des Vergehensgegenstandes ( vatthu.sabhagata (Smps 794)). Es 
heiBt ja: 


"Es gibt Gleichheit beziiglich der Vergehens [-klasse] 

( apatti-sabhaga.td ), aber keine Gleichheit beziiglich des 
Vergehensgegenstandes ( vatthu-sabhaga.ta ). Es gibt 
Gleichheit sowohl beziiglich der Vergehens [-klasse] als 
auch Gleichheit beziiglich des Vergehensgegenstandes." 


"Allhi apatti-sabhagata, no vatthu-sabha- 
gatd. 

Atthi vatthu-sabhagata ceva apatti-sabha¬ 
gata ca." (PV 127) 


Elier im PV. 127 jedoch iibersetzt LB. Elomer das Wort sabhdga.td trotzdem als: "similarity as to offence/ 
matter' (Gleichheit beziiglich des Vergehens/ Gegenstandes.) (B. d. vi. 200 ). Man kann diese Unterscheidung 
von Vergehensgegenstand ( vatthu ) und Vergehen ( dpatti ) auch in Pac. 32/37 finden: 

"Er setzt [eine Person] iiber einen Vergehensgegenstand " Vatthurj droceti, no dpattuj. 

(vatthu ) in Kenntnis, nicht aber iiber die Vergehens [- Vatthusmuj vdapattiya anuyunjiyamano,..." 
klasse] (dpatti). / Wenn er iiber den Vergehensgegenstand 
(vatthu) oder die Vergehens [-klasse] (dpatti) gepriift 
wird,...", usw. 


Hat denn das sabhdga dpatti einen Vergehensgegenstand (vatthu)! Der Erhabene erwahnt, daB es sowohl 
einen Namen (ndiita) der Vergehensklasse als auch einen gotta hat. (MV. 128). Was bedeutet das? Hier ist 
gotta gleichbedeutend mit Vergehensgegenstand (vatthu), und Name (ndma) gleichleichbedeutend mit Ver¬ 
gehens [-klasse] (dpatti {-nikdya : Pj 112}). Ein Beispiel: 


" 'Korperlicher Kontakt mit einer Frau' ist sowohl der 
Vergehensgegenstand (vatthu) als auch derate des 
Vergehens. Sanghadisesa ist sowohl der Name (ndma) 
als auch die Vergehens [-klasse] (dpatti).'' 

Vergleiche auch: 

"Sanghadisesa ist der Name dieser Vergehens-klasse 

(apatti-nikaya)." 


''Kayo saijsaggo’ti vatthu c’eva gottanca. 

Sahghadiseso ’ti namanc 'eva dpatti ca." 

(PV 225) 


"Sahghadiseso'ti tass'eva apatti-nikayassa 
ndmakammarj." (PjH2) 


AuBerdem kann sabhdga dpatti auf gar keinen Fall als 'kollektives Vergehen' iibersetzt werden. Das kann 
man auch von den Synonymen und Antonymen fur sabhdga erkennen. Denn ein Synonym fur sa.bhaga ist 
ta.bbhd-giya und das Antonym ahha.bhagiya. Ein Beispiel mit Parajika-vergehen Nr. 1 und Nr. 2: 


"[1] Ein Parajika-vergehen wegen Geschlechtsverkehr ist gleichartig (ta.bbhagiya) mit einem Paraji- 
kavergehen, das sich ebenfalls wegen Geschlechtsverkehr ereignete. 


[2] Ein Parajika-vergehen wegen Geschlechtsverkehr ist andersartig (anna.bhagiya) von einem Pa- 
raj ika vergehen, das sich wegen 'Nehmen von etwas Nichtgegebenem' ereignete." (Pj 168 ) 

Der entscheidende Punkt fur diese Gleich- und Andersartigkeit des Parajika-vergehens ist hier der Gegen- 
stand (vatthu) des Parajika-vergehens, d.i. Geschlechtsverkehr (methunadhamma) einerseits und Nehmen 
von etwas Nichtgegebenem (adinndddna) andererseits. Ansonsten gehoren beide, Nr. 1 und Nr. 2, zu der- 
selben Vergehens-klasse, d.i. Pdrdjika-dpatti-nikdya. Dasselbe Prinzip gilt fur Sanghadisesa-, Pacittiya-, 
usw. Vergehen. 

Deswegen, wenn richtig iibersetzt, soli sabhdga dpatti 'Gleicher Vergehensgegenstand' heiBen. Ein sabhd- 
ga dpatti konnen sogar zwei Monche im selben Kloster begehen und nicht nur eine ganze Gruppe 'kollektiv', 
wie es manchmal erklart wird. Es ist jedoch moglich, daB ein Monch [A], der z. B. wegen vikdlabhojana (= 
Pac. Nr. 37) ein Vergehen begangen hat, es in der Gegenwart von einem Monch [B] gesteht, der z.B. wegen 
anatiritta-bhojana (= Pac. Nr. 36) ein Vergehen begangen hat. (Smps 794) Obwohl beide, Nr. 36 und Nr. 37, 
zu derselben Vergehensklasse gehoren, d. i. Pdcittiya-dpatti-nikaya, und mit bhojana (Speise) zu tun haben, 
ist der entscheid-ende Punkt fur das Entstehen eines sabhdga dpattis jedoch der gleiche Vergehensggegen- 






stand ( sabhagavatthu ); wenn z. B. beide, [A] und [B], das vikala-bhojana (= Pac. Nr. 37) begangen haben, 
ohne Riicksicht auf den gleichen Ort und/ oder Zeitpunkt. 

Der Sinn also ist, daB einer von beiden auf einem bestimmten Vergehensgegenstand ( vatthu ) rein ( suddho ) 
sein soli. 

Wenn man sich nicht siclier ist, kann man vor dem Gestandnis fiber den Gegenstand seines Vergehens 
sprechen ( vatthmj kittetvd deseyyd). (PV 212 ). Man muB aber bemerken, daB dieses Dukkatavergehen wegen 
des Gestandnisses ( desand ) eines sabhdgd-dpattis oder wegen der Entgegennahme ( patiggahanu ) ein acitta- 
ka-dukkata ist, d.h. man kann es unabsichtlich und auch unwissentlich begehen. Denn es heiBt in PV 125: 


"Es gibt Vergehen, die man unabsichtlich ( acittaka )/ un¬ 
wissentlich ( ajdnanto ) begehen kann."; 

und in Vv 422: 


"Atthi apatti acittako /ajcmanto apajjati. 


"Elier nun ist es eben ein 'Acittaka-dukkata-vergeheri fur 
ihn, der sich des gleichen Vergehens-gegenstandes nicht 
bewuBt ist und bloB mit dem Namen der Vergehensklasse 
ein Gestandnis ablegt oder entgegennimmt." 


" Ettha, sabhdgdpatti-bhdvarj ajdnitvd, ke¬ 
yed at) dpatti-ndman’eva desentassa, patig- 
ganhantassa acittakam ’eva dukkataij hoti ." 


Dieses acittaka-dukkata kann folgendermaBen vorkommen: 


1) Nachdem [A] als Gestehender ( desaka ) iiber den Gegenstand ( vatthu ) seines Vergehens gesprochen 
hat und [B] als Entgegennehmer (patiggdhaka) sich nicht erinnert, oder denkt, daB er nicht das gleiche 
Vergehen wie [A] begangen hat, obwohl er es doch begangen hat und bloB entgegennimmt - ob sie es 
spater erfahren oder nicht, daB [B] das gleiche Vergehen begangen hatte - ergibt sich daraus ein Dukkata¬ 
vergehen fur [B] wegen der Entgegennahme (patiggahana-dukkata ) und fur [A] wegen des Gestand¬ 
nisses ( desana-dukkata ). 


NB: Das ist iiblich fur alle 'Acittaka -vergehen 1 , daB man unabsichtlich oder unwissentlich ein Vergehen 
begehen kann. Ein Beispiel ware mit 'Essen zur Unzeit', d.i. nach 12 Uhr mittags. Ob man es spater er- 
fahrt oder nicht, daB z.B. die Uhr nachging und man nach 12 Uhr aB, es ergibt sich daraus fur jedes Hin- 
unterschlucken ein Pacittiyavergehen. (s. Pac 86: " Vikdle kalasahm ...apattipacittiyassa."'). Es gibt auch 
andere Vergehen, die man unabsichtlich oder wegen falscher Wahrnehmung ( saiind ) von Zeit usw. be¬ 
gehen kann. Es ist deshalb empfehlenswert, daB man ab und zu ein allgemeines Gestandnis ablegt. (s. 
Anh. E Kap. 5,1. Allgemeines Gestandnis.) 


2) Auf die gleiche Weise, wie oben bei 1), ergibt sich daraus ein Dukkatavergehen, falls sich [A] und/ 
oder [B] an gewisse vatthus nicht erinnern, wahrend sie ein allgemeines Gestandnis ablegen, so daB sie 
nicht dar-iiber sprechen konnen, oder daB sie es zunachst nicht bemerken, das gleiche Vergehen begang¬ 
en zu haben, oder sie meinen, daB es kein Vergehen zu einem gewissen vatthu gibt, oder daB zumindest 
Zweifel daran bestehen. 


3) Wenn man mit jiingeren Monchen gesteht, sagen sie - entweder aus Unerfahrenheit, ohne klare Vor- 
stellung, was ein Vergehen, was kein Vergehen, was ein leichtes Vergehen, usw. ist, oder aus totaler Un- 
wissenheit, Verwirrung, Verwechselung, Angst, Sorglosigkeit, Schamlosigkeit oder auch aus Scham- 
gefiihl, usw. - 'Nein', wahrend man sie fragt: "Hast du das gleiche Vergehen begangen?", obwohl sie es 
doch begangen haben. Ob man es spater erfahrt oder nicht, es ergibt sich daraus ein Dukkatavergehen 
wegen des Gestand-nisses/ der Entgegennahme. 




In alien solchen Fallen sind die Vergehen, die gestanden wurden, eben recht gestanden und man wird rein 
davon. Wegen des Gestandnisses (, desand ) jedoch begeht der Gestehender [A] ein verschiedenes Dukkata, 
d.i. desana-dukkata* , und wegen der Entgegennahme ( patiggahana ) der Entgegennehmer [B] ein anderes, 
d.i. patiggahana-dukkata . Diese Dukkatavergehen sind jetzt von verschiedenem Gegenstand ( ndnavatthu- 
kaij), d.i. desand!patiggahana. und niclit gleich ( vi.sabhdga ). Deshalb konnen sie sie, urn davon rein zu 
werden, gegenseitig gestehen, ohne ein weiteres Dukkatavergehen zu begehen. (s. Smps794) 

Zweifellosigkeit 

i) Weil man ein 'Gleiches Vergehen 1 unabsichtlich ( acittaka ) begehen kann, 

ii) weil man auf das Wort der anderen nicht vertrauen kann, 

iii) weil weitere Zweifelsfalle bezuglich der Genauigkeit entstehen konnen, und 

iv) weil, wenn man im Zweifel dariiber ( vematiko ) ist, ein Extra-Dukkatavergehen begehen kann, 

(lies z.B. Pac 86: " ...vematiko, apattidukkatassa ."), 

- deshalb schlagen die Vinayalehrer vor, um alle moglichen Zweifel zu beseitigen, besonders wenn man ein 
Allgemeines Gestandnis' ablegt, das Folgende zu beriicksichtigen: 

1) [A] kann ein Dukkatavergehen wegen des Gestandnisses ( desand ) begehen, nachdem er den Satz: 

"Okasa! ahaij, ...bhante/.., sambahuld nandvatthuka... dpajjirj. Ta ...patidesemi." ausgesprochen hat. 

ii) Und [B] ein anderes Dukkatavergehen wegen der Entgegennahme {patiggahana ) nachdem er: "Passasi, 
...?" fragt. 


iii) Also soli [A] am Ende noch einmal auf diese Weise gestehen: 


[A]: "Ehrwiirdiger Herr/Freund! Ich beging ein Dukkata¬ 
vergehen wegen des Gestandnisses. Dies gestehe ich vor 
ihnen/ dir." 


"Ahaij, bhante/dvuso, desand-dukkatar) 
dpattiij dpajjitj. Taij tumha-/tuyha-mule 
patidesemi. 


iv) [B] soil sein Dukkatavergehen wegen der Entgegennahme {patiggahana) in sein allgemeines Gestandnis 
einschlieBen und alles zusammen gestehen: 

"Okasa! ahaij, ..., sabbdpattiyo arocemi. ... (3x) 

"Okasa! ahaij ,..., sambahuld nandvatthuka dpattiyo dpajjitj. Taij tumhamulepatidesemi". 


v) Wenn [B] kein allgemeines Gestandnis ablegt, jedoch im Zweifel ist, dann ist es nicht falsch, wenn er ein- 
fach auf diese Weise gesteht: 


[A]: "Ehrwiirdiger Herr/Freund! Ich beging ein Dukkata¬ 
vergehen wegen der Entgegennahme. Dies gestehe ich vor 
ihnen/ dir." 


"Aharj, bhante/dvuso, patiggahand-duk- 
katatj dpattiij dpajjuj. Taij tumha-/tuyha- 
mule patidesemi. 


Damit werden beide von moglichen Vergehen rein. Etwas anderes ist es aber, wenn sie bewuBt und aus MiB- 
achtung/Respektlosigkeit ( anddariye ) ein gleiches Vergehen gegenseitig gestehen bzw. entgegennehmen 


*Dies ist gemaB Parivara-pali wo es gesagt wird: 

"[1] Es gibt ein Vergehen [x], so daB, wahrend man davon rein wird "[1] Atth'apatti apajjanto vutthati, [2] vutthahanto 

ein [anderes] Vergehen begeht, und [2] wahrend man ein [anderes] apajjati." (PV 125) 

Vergehen begeht von [x] rein wird. 

Die Bedeutung ist: [1] Es gibt ein gleiches ( sabhaga - Pacittiya, usw.) Vergehen, so daB, wahrend man es gesteht und davon rein 
wird {vutthati), begeht man {apajjanto) ein Dukkatavergehen wegen des Gestandnisses {desanadukkata), [2] denn, man begeht 
{apajjati) dieses Dukkatavergehen wegen des Gestandnisses {desanadukkata) wahrend man ein gleiches (Pacittiya, usw.) Ver¬ 
gehen gesteht und davon rein wird {vutthahanto). (s. Snips 981) 






und ein desand/patiggahand-dukkata Gestandnis ablegen. Sie begehen damit nach Pac. Nr. 54 ein Extra- 
Pacittiyavergehen. Das bedeutet, daB sie vorsatzlich ( sancicca ) ein Vergehen begehen, was eigentlich das 
Merkmal einer schamlosen Person ist. Es heiBt ja im allgemeinen: "Jene Person, die vorsatzlich ein Vergeh¬ 
en begeht, ein Vergehen verheimlicht und dem verkehrten Pfade [der iiblen Wiinsche, des Argers, der Ver- 
blendung und der Feigheit] verfallt solch eine Person wird als 'schamlos' bezeichnet". (pv 158) 




ANHANG III 


Die Rede fiber die Freundlichkeit * 


Karamya-mettasutta 


[Dieses ist ein Schutzsutta gegen negative Krafte und 
Einfliisse.] 


1. a. Dies soil erwirken, wer in sinnvollem Fortschi'itt 

geschickt ist 

b. Und jenen friedvollen Zustand zu erlangen wiinscht: 

c. Tiichtig soil er sein und aufrichtig, aufrichtig voll und 
ganz. 

d. Zuganglich sei er, sanft und ohne Elochmut. 

2. a. Geniigsam sei er und leicht zu unterstiitzen, 

b. Nicht viel geschaftig und mit leichter Lebensfuhrung. 

c. Die Sinne still, und klar sei sein Verstand, 

d. Nicht dreist, nicht gierig unter Familien gehend. 

3. a. Auch nicht im Kleinsten soil er sich vergehen, 

b. Wofiir ihn andere, Verstandige, tadeln mogen. 

[Und auf diese Weise soli er seinen Geist entfalten:] 

c. Glucklich, frei von Gefahr 

d. Mogen all' die Wesen sein; von Gluck erfulltem 
Geiste! 

4. a. Welche Lebewesen es auch immer gibt, 

b. Sich Fiirchtende oder Unerschiitterliche, restlos alle; 

c. Lange, groBe, 

d. MittelgroBe, kurze, winzige oder dicke, 


1. a. KaranTyam 'atthakusalena 

b. Yan tap santatj padatj abhisamecca: 

c. Sakko uju ca sujit ca 

d. Suvaco c'assa mudu anatimdm. 


2. a. Santussako ca subharo ca, 

b. Appakicco ca sallahukavutti. 

c. Santidriyo ca nipako ca, 

d. Appagabbho kulesu ananugiddho. 

3. a. Na ca khuddarj samacare kind, 

b. Yena vinnu pare upavadeyyurj. 

c. Sukhino vd khemino hontu, 

d. Sabbe sattd bhavantu sukhitattd: 


4. a. Ye kecipdnabhut'atthi, 

b. Tasa vd thavara vd anavasesa; 

c. DTgha vd ye mahanta vd, 

d. Majjhimd, rassakd, anukathuld, 


5. a. Ob sichtbar oder unsichtbar, 

b. Ob fern sie weilen oder nah, 

c. Ob geboren oder suchend die Geburt, 

d. Mogen all' die Wesen 

Von Gluck erfulltem Geiste sein. 


5. a. Ditthd vd ye vd additthd, 

b. Ye ca dure vasanti avidure, 

c. Bhuta vd sambhavesT vd, 

d. Sabbe sattd bhavantu sukhitattd! 


* 1. Dieses Sutta ist im Volksmund unter dem Namen Karamya-metta-sutta bekannt, um es von mehreren anderen Metta-sutten 
zu unterscheiden, da es mit Karamyarj anfangt. In Sn 143f ist es als Mettasutta erwahnt. 

Metta bedeutet mittassa bhavo (Der Zustand eines Freundes = Freundlichkeit.) (SnA) 





6. a. Mog' keiner den and'ren hintergehen, 

b. Keinen verachten, wo auch immer! 

c. Aus Zorn und feindlicher Gesinnung 

d. Mog' keiner wiinschen einem and'ren Leid! 


6. a. Na paro paraij nikubbetha, 

b. Natimannetha katthacinarj kanci! 

c. Vyarosana patighasafina 

d. Nannamannassa dukkhcim'iccheyya! 


7. a. Wie eine Mutter ihr eig'nes Kind, 

b. Ihr einzig' Kind mit ihrem Leben schutzt, 

c. So moge er zu alien Wesen 

d. Entfalten ohne Schranken seinen Geist! 


7. a. Matayatha niyarj puttarj, 

b. Ayusa ekaputtam anurakkhe, 

c. Evam pi sabbabhutesu 

d. Manasatj bhdvaye aparimdnatj! 


8. a. Mit Freundlichkeit zur ganzen Welt 

b. Entfalte ohne Schranken er den Geist: 

c. Nach oben hin, nach unten, quer inmitten, 

d. Unbeschrankt, von HaB und Feindschaft frei! 


8. a. Mettanca sabbalokasmiij 

b. Mdnasam bhdvaye aparimdnatj: 

c. Uddhatj adho ca tiriyah ca, 

d. Asambddhatj, averatj, asapattatj! 


9. a. Ob stehend, gehend, sitzend oder liegend, 

b. Solange er von Schlafrigkeit ist frei, 

c. Zu dieser Achtsamkeit mog' er entschlieBen sich, 

d. 'Gottlich Weilen' nannten sie das hier.* 


9. a. Tittharj carat] nisinno vd, 

b. Sayano vd ydvat’assa vigatamiddho, 

c. Etaij satitj adhittheyya, 

d. Brahmam'etarj vihararj idha-m-ahu. 


10. a. Falsche Ansicht nicht verfolgend, tugendhaft, 

b. Begabt mit Einsicht, 

c. Hat er die Gier nach Liisten iiberwunden, 

d. So kehrt gewiB in MutterschoB er nicht mehr 


10. a. Ditthihca anupagamma, silava, 

b. Dassanena sampanno, 

c. Kbtnesu vineyya gedhatj, 

d. Na hi jatu gabbhaseyyatj punaretVti. 




Die Rede fiber den Korperschutz 

[Dieses ist ein Schutzsutta gegen die verletzenden und 
todlichen Einflusse aus der Tierwelt] 

1. a. "Mit den Virupakkhas sei meine Freundlichkeit! 

b. Meine Freundlichkeit sei mit den Erapathas\ 

c. Mit den Chabydputtas sei meine Freundlichkeit! 

d. Und meine Freundlichkeit sei mit den 
Kanhdgotamakas ! 

2. a. Mit den FuBlosen [Wesen] sei meine Freundlichkeit! 

b. Meine Freundlichkeit sei mit den ZweifuBigen! 

c. Mit den VierfuBigen sei meine Freundlichkeit! 

d. Und meine Freundlichkeit sei mit den VielfuBigen! 

3. a. Moge mich ein FuBloses nicht schadigen! 

b. Nicht schadigen moge mich ein ZweifliBiges! 

c. Moge mich ein VierfuBiges nicht schadigen! 

d. Nicht schadigen moge mich ein VielfuBiges 


Kh an dh a-paritta 


1. a. "Virupakkhehi me metiaij! 

b. Mettaij erdpathehi me! 

c. Chabydputtehi me mettarj! 

d. Mettarj kanhdgotamakehi ca! 

2. a. Apadakehi me mettarj! 

b. Mettarj dvipadakehi me! 

c. Catuppadehi me mettarj! 

d. Mettarj bahuppadehi me! 

3. a. Md marj apadako hirjsi! 

b. Md marj hirjsi dvipadako! 

c. Md marj catuppado hirjsi! 

d. Md marj hirjsi bahuppado! 


* 'Hier' bedeutet: In der Verhaltensethik der Ariyas (arivassa vinave ) wurde dieses Weilen von Buddhas, Arahats usw. Ariyas so 
genannt. (SnA) 





4. a. Alle Wesen, alles Lebende, 

b. Alle Geschopfe ganz und gar, 

c. Mogen sie alle [nur] Gutes sehen, 

d. Moge nichts Boses auf sie kommen! 


4. a. Sabbe scitta sabbe pcind, 

b. Sabbe bhuta ca kevala; 

c. Sabbe bhadrdni passantu, 

d. Md kind pdpamdgamd! 


5. UnermeBlich ist der Buddha, unermeBlich ist die Lehre, 
unermeBlich ist der Orden. 

Begrenzt sind die Reptilien, die Schlangen, Skorpione, 
TausendfuBler, Spinnen, Eidechsen und Mause. 
Errichtet ist von mir diese Sicherheit, errichtet ist von 
mir dieser Schutz. Mogen diese Wesen zuriickweichen. 
Ich selbst verbeuge mich vor dem Erhabenen, verbeuge 
mich vor den sieben vollkommen selbst Erleuchteten." 


5. Appamano buddho, appamano dhammo, 
Appamano sangho. 

Pamdnavantdni siritjsapani, ahivicchika, 
satapadi, unnanabhi, sarabu-musikd. 
Kata me rakkhd, katatj me parittatj. 
Patikkamantu bhutani. 

So ’hap namo Bhagavato, namo sattannaij 
sammd Sambuddhanan'ti." 




"Seid (word, weilt) vollkommen in Sitdichkeit, 
o Monche, vollkommen im Patimokklia! Seid 
beherrscht durch die Selbstbeherrschung ge- 
maB dem Patimokkha und vollkommen im 
Wandel und Umgang! In geringsten Fehlem 
Gefahr erblickend, iibt euch in den auf euch 
genommenen Schulungsregeln!" 


" SampannasTla, bhikkhave, vihara- 
tha sampannapatimokkha! Pati- 
mokkhasamvarasamvuta viharatha 
acaragocarasampanna! Anumatte- 
su vajjesu bhayadassavino, sama- 
daya sikkhatha sikkhapadesu !" 

(M i. 33) 


Die letzte Ermahnung des Buddhas 


"Jetzt nun, o Monche, wende ich mich an 
euch: 

Dem Verfall unterworfen sind Aktivitaten! 
Strebet ohne UnterlaB!" [um das griindlich zu 
verstehen.] 


"Handa dani, bhikkhave, 
dmantaydmi vo: 

Vayadhamma sahkhdrd! 
Appamadena sampadetha! hi. 


"Dies ist die letzte Ermahnung des Wirklich- 
keitsfmders." 


"Ayat) Tathagatassa pacchima 
vaca." (Dii.i 56 ) 





Anmerkungen 


1. Buddhistisher Monch ( Bhikkhu ): siehe Diskussion Nr. 1. im Anhang II. 

2 . MV 130. Uber das 'Hauptregelwerk' ( Patimokkha ) siehe Diskussion Nr. 2, im Anhang II. 

3 . Khvt 1 - NB: Die Vorteile der Sittlichkeit bestehen in der Erlangung der Reuelosigkeit ( avippatisara ) und 
vieler anderer Vorziige (A v. 2; siehe 'Sutten zum Thema'). Ferner wird im A iii. 252 gesagt, daB der Sitten- 
reine, sittlich Vollkommene, selbstsicher und nicht angsterfullt ist, siehe auch M i. 33, und nach dem Tod 
auf gluckliche Daseinsfahrte ( sugati ), in himmlische Welt ( sagga ) gelangt, und daB anders herum, der sitten- 
lose Mensch unsicher und angsterfullt ist und nach dem Tod auf Leidensfahrte ( duggati ), in die Qualen der 
Abgriinde ( apdya : Tier-, Gespenster-, Damonenreich, Hollen) gelangt. 

Obwohl dies die Regel ist, wird in Mi. 193 gesagt, daB ein Monch, der durch seinen Erfolg in Sittlichkeit 
(sTla-sampadd) hochmiitig wird und die anderen verachtet: "Ich bin sittenrein, bin tugendreich, bin gutmutig. 
Diese anderen Monche aber sind sittenlos, sind bosartig!", und dieser Erfolg ihn berauscht, ihn nachlassig 
macht und leichtsinnig, dann trifft den Leichtsinnigen Leiden ( dukkha ). Das gleiche gilt fur Erfolg bei der 
Geistessammlung ( samddhi-sampadd ) usw. Ob er jedoch deswegen auf eine Leidensfahrte (Holle usw.) ge¬ 
langt, ist nicht erwahnt. Man kann annehmen, daB seine Leicht-sinnigkeit ein Hindernis fur seinen Fort- 
schritt ist. I Home | 

4 . In der hinduistischen Kosmologie ist Sineru der hochste Berg. 

5. Smps 7 

6. "Yo kho, Ananda, mayd dhammo ca vinaya ca desito, pannatto, so vo mamaccayena satthd'ti. " (D. Nr. 16 ) 

7. Uposatha (hier: Beachtung der Patimokkharezitation) siehe Anh. II, Diskussion Nr. 3 

8. Dieses Verfahren heiBt "Die Handlung bei einem [verbalen] Antrag auf Berechtigung". (Natti-sammuti- 
kammarj .) (Smps lost; pv 222). Siehe auch Anm. 9 und 14. 

9. "Ich erlaube, o Monche, daB ein Monch, der dazu berechtigt ist, [einen anderen Monch] in der Mitte des 
Ordens fiber die Verhaltensethik befragt." ( Anujdnami, bhikkhave, sahghamajjhe sammatena vinayarjpuc- 
chitun'ti.) (MV 113) 

Wenn er nicht dazu berechtigt ist, ist es ein Dukkatavergehen. (MV 113) 

10 . 'Namo ... samma Sambuddhassa siehe Anh. II. Diskussion Nr. 5. 

11. "Ich erlaube, ... , daB die Verantwortung der Patimokkha [-rezitation] von einem Monch ubernommen 
wird, der ein Thera (Alterer: zehn od. mehr als zehn Jahre hochordiniert) ist." /oder "... von einem Monch, 
der [im Patimokkha] er-fahren und [zu dessen Rezitation] fahig ist." ( Anujdnami, bhikkhave, therbdhikaij 
patimokkhan'ti"/ "... yo tattha bhikkhu byatto, patibalo tassbdheyyarj... ." (MV 115/-6). Deshalb wendet er sich 
anjenen, sagend: 'Ehrwiirdiger Herr.' 

12 . Patta-kallarj: siehe Anh. II, Diskussion Nr. 4 

13 . MV 113 

14 . "Ich erlaube, ..., daB ein Monch, der dazu berechtigt ist, die Fragen zur Verhaltensethik in der Mitte des 
Ordens beantwortet." ( Anujdnami, bhikkhave, sahghamajjhe sammatena vinayatj vissajjetun'ti .) (MV 113) 


15 . MV 114 




16. Smps 793 


17. "Ich erlaube, [den Charakter eines] Menschen in Betracht zu ziehen und ihn danach um Erlaubnis zu 
bitten." (Anujanami, bhikkhave, puggalatj tuldyitva okdsatj karapetun'ti.) (mv 114). Deshalb sagt er 'mit Ver- 
laub' {Okasa!). 

18. "Eine Frage [im Pali] fangt mit api, api nu oder kitj an. Kit) kann sogar am Ende eines Satzes stehen, 
z.B.: "Kitj gacchasi?" "Gacchasi kit)?": ["Du gehst?", "Gehst du?"] (pme. Lesson 9). Siehe auch: "Ekarj namatj 
kip? Dve nama kitj? ..." (Khuddaka-patha IV) 

19. Diese sind dem Wechsel unterworfen. Siehe Anm. 21 

20. "Ich erlaube, daB eben alle Monche das Berechnen der Mondphasen erlemen." {Anujanami, bhikkhave, 
sabbehevapakkhagananat) uggahetun'ti.) (mv 117). Siehe Anm. 101, Abb. 2, 3 und Erklarung. 

21. "Es gibt, ... , diese zwei Uposathatage: am 14. oder am 15. Tag [des Halbmonats]." {Dve' me bhikkhave, 
uposatha: catuddasiko capannarasiko ca.) (MV ill) 

In einer Jahreszeit mit 8 Uposathatagen ist jeder dritte und siebente Uposathatag der vierzehnte. Ungefahr 
alle drei Jahre wird der 14. zu einem 15. geandert, um mit der Rotationsgeschwindigkeit des Mondes mit- 
zuhalten. Eine Jahreszeit mit 10 Uposathatagen kommt ebenso ungefahr alle drei Jahre vor, um das Mond- 
jahr dem Sonnenjahr anzugleichen. Wenn die Jahreszeit 10 Uposathatage hat, ist auch der 10. Uposathatag 
der 15. Ein Mondjahr (synodisch) hat ungefahr 354 Tage, deshalb gibt es Schalttage und -jahre. Siehe Anm. 
101, Abb. 2, 3 und Erklarung. I Home PageT4l |Home PageTTl 

22. In diesem Zusammenhang: kammappatta = kammassa araha, anucchavikd, samino. /: patto = yutto, 
araho. (Smps 1045, 850) 

Auch Ms. I.B. Homer iibersetzt kammappatta als "entitled (to take part in the formal) act" (B.D. IV,456). 
DaB das Wort patta hier nicht gekommen oder angekommen bedeutet, kann man am folgenden Beispiel 
feststellen: 

"Nattidutiye ce, bhikkhave, kamme ydvatikd bhikkhu kammappatta, te andgatd honti, 
chanddrahdnat) chando andhato hoti, .... vaggakammatj." (MV 317) 

Hier bedeutet andgatd "nicht gekommen"; und dieser Satz sollte so iibersetzt werden: 

"Eine Handlung ist von einer unvollstandigen Versammlung durchgefiihrt worden {vaggakamma), 
falls zu einer Natti-dutiya- Handlung nicht alle Monche gekommen sind {andgatd), die das Recht 
haben, an dieser Handlung teilzunehmen ( kammapatta) und die Zustimmung ( chando ) jener, die 
dazu berechtig sind ihre Zustimmung zu geben ( chanddrahd ), nicht iiberbracht worden ist, ..." 

| Home Page 141 |Home Page 171 

23. "Man soil nicht, ... , an einem Nicht-Uposathatag die Uposathahandlung durchfuhren, abgesehen von 
dem Tag der Einigung des Ordens." {Na ca, bhikkhave, anuposathe uposatho kdtabbo, anhatra satighasd- 
maggiya'ti .) (MV 136) 

Dieser Tag ist zeitlich nicht fest gesetzt; er wurde nach der Einigung in einem Streitfall zwischen Bhikkhus 
aus Kosambi eingefuhrt, siehe MV 366 ff, und die Patimokkharezitation soil, in solchen Fallen gleich nach 
dem Vinayaverfahren ausgefuhrt werden. Siehe MV 356. 

24. "Ich erlaube, ..., den Patimokkha zu rezitieren wenn [mindestens] vier Monche anwesend sind." (Anuja- 
ndmi, bhikkhave, catunnatj pdtimokkhatj uddisiturj.) (MV 124). Das selbe gilt, wenn es mehr als vier sind. 

25. "Hatthapdsa (die Reichweite der Hand), ist ein fachlicher Ausdruck, der im Vinaya i miner verwendet 
wird, um einen Abstand von 2 Vi Ellen (cubits) um sich herum zu bezeichnen, [wenn man den Unterarm zu- 
sammen mit dem Oberkorper vorwarts ausstreckt {pasdretvd ), ohne die Hiiften, Fersen usw. zu bewegen]." 










(B.D. II. 18 n.l). GemaB Pj 121: "Hand od. Unterarm bedeutet: [Der Abstand] vom Ellbogen bis zu der 
Spitze des [mittleren] Fingemagels." ( Hattho ndma: Kapparay upadaya yava agganakhd.) — was auch 
manchmal ratanay heiBt (Smps 470; j vi. 40i) = 2 Spannen (2 vidatthiyo - VbhA 343). 

Wortbildung: Hatthay pasa.ritva, pasd.ritay hatthay = Hattha-paso. Die Bedeutung ist: Man streckt den 
Unterarm so weit aus bis man einen Gegenstand erreicht = Reichweite. Maximalweite: "Pasaritahatthay ... 
addhateyya hattho (2 Vi Ellen) = hatthapdso". (Smps607) I Home | 

26. "Man soil nicht, den Patimokkha vor einer Gruppe rezitieren, in der sich Laien befinden. Wer so 
rezitiert, begeht ein Dukkatavergehen." (Na, bhikkhave, sagahatthaya parisdya pdtimokkhay uddisitabbay. 
Yo uddiseyya apatti dukkatassa .) (mv 116). 

Andere Personen, die gemieden werden sollen sind: Sdmanera ; suspendierte Monche; Eunuchen, wer zu 
einem nicht-buddhistischen Orden iibergetreten ist, Disrobte, wer ein Parajika begangen hat, wer heimlich 
mitlebt (d.h. ist nicht ordiniert), Tiere, Vater- bzw. Muttermorder, der Hermaphrodit, Ordensspalter usw. Fur 
die komplette Liste siehe MV 135 f. Alle diese konnen kommen und zuhoren, nur daB sie auBerhalb der 
Reichweite der regularen Monche bleiben sollen. IHome PageTT] |Home PageTs] 

27. Byattena bhikkhund, patibalena sahgho hdpetabbo: - "Sundtu me ... uposathay kareyya, pdtimokkhay 
uddiseyya." (MV ioi)- 

Dieses Verfahren ( vinayakammay ) heiBt: Natti-uposathakammay (Die Handlung bei einem Antrag, [hier:] 
auf die Durchfuhrung des Uposatha [d.i. Beachtung der Patimokkharezitation].) (Smps 1051; PV 22 ) 

28. "Ich erlaube, ... , den Patimokkha ein Mai in der Mondphase, am 14. oder am 15. Tag zu rezitieren." 

( Anujdnami, bhikkhave, sakiy pakkhassa, cdtuddase vapannarase vd, pdtimokkhay uddisitun'ti.) (MV 104). 
Siehe auch Anm. 1. 

Obwohl der Satz hier ”Ajj' uposatho ... pannaraso", in mehreren Biichern hinzu gefiigt und rezitiert wird, 
was eigentlich nicht falsch ist, erscheint er nicht in der BuddhajayantT-Vers ion, da es in chronologischer 
Reihenfolge viel spater "Anujdnami, ..., cdtuddase /pannarase ... uddisitun'ti" erlaubt wurde. 

29. "Und einer, der ein Vergehen begangen hat, soli den Patimokkha nicht anhoren. Wenn er ihn anhort, 
begeht er ein Dukkatavergehen. Ich erlaube, ... , einen Monch, der ein Vergehen begangen hat und die Pati¬ 
mokkharezitation anhort, davon auszuschlieBen." (Na ca, bhikkave, sapattikena pdtimokkhay sotabbay. Yo 
suneyya apatti dukkatassa. Anujdnami, bhikkhave, yo sdpattiko pdtimokkhay sunati, tassa pdtimokkhay 
thapetuy.) (CV 240) 

Wenn man sich aber vor der Uposathahandlung durch ein Gestandnis gereinigt hat, kann man davon nicht 
ausgeschlossen werden. Siehe auch Anm. 30. 1 Home | 

30. Siehe Anh. I, Kap. 5. V.: Gestandnisse wahrend der Patimokkharezitation. 

31. "Wofur ist es ein behindernder [Umstand]? Es ist ein behindemder [Umstand] fur die Erreichung der 
karmisch-heilsamen Zustande, wie der Vertiefungen, Befreiungen, Geistessammlungen" (Kissa antarayiko? 
... jhandnay, vimokkhdnay, samddhmay kusaldnay dhammdnay adhigamdya antarayiko.) (MV 104) 

32. "Kissaphasu hoti?.... jhandnay, vimokkhdnay ..." (MV 104) 

33. Die Praambel ist im MV lOlf zu finden. Die Ausrufimgsfrage: "Hier nun frage ich die Ehrwiirdigen", 
erscheint im MV nicht am Ende der Praambel ( Nidana ), sondem im Pj und Pac., am Ende der Parajika usw. 
Rezitationen. In Khvt jedoch ist angegeben, daB sie wegen der unten erwahnten Griinde auch hier rezitiert 
werden soil. So wird die Praambel richtig rezitiert werden, sonst ist sie falsch rezitiert. Die Griinde sind: 

1) wegen der bewussten Luge, der Fragende soli fragen: "Sind Sie hierin rein? ...", 

2) wegen des Satzes: "1st es offenbart, wird es fur ihn erleichternd sein.". 








3) wegen der Suttavibhariga im MV 102: "Ydvatatiyarj anusavitatj hoti' ti: Sakim'pi (einstmals) 
anusavitatj hoti, dutiyampi anusavitatj hoti, tatiyampi anusavitatj hoti", 

4) wegen der Angabe im MV 111: "Niddnatj uddisitva ... ayatjpathamopatimokkhuddeso" und 

5) wegen der Tatsache, daB einer, der ein Vergehen begangen und es nicht gestanden hat, an der 
Uposathahandlung nicht teilnehmen und den Patimokkha nicht anhoren soil, sonst begeht er ein 
Dukkatavergehen. (cv. 240). Siehe Anm. 29. 

Dies ist das Urteil von friiheren Vinayalehrem und deshalb wird die Ausrufimgsfrage in singhalesischen und 
burmesischen usw. Patimokkhabuchern am Ende der Praambel hinzu gefiigt und rezitiert. Auf diese Weise, 
wird es am Ende jeder Rezitation bis zu drei Mai ausgerufen. Wer sich vor oder wahrend der Ausrufungs- 
frage an ein vorliegendes Vergehen er-innert und es am Ende der dritten Ausrufungsfrage, d.i.: "Tatiyam'pi 
pucchami parisuddha", nicht offenbart, begeht ein Dukkatavergehen wegen bewusster Luge durch nicht 
Aussprechen ( andlapento ). (Khvt 16 ; pv 216 ). Es heiBt auch in diesem Fall: "Sampajdnamusdvdde kitj hoti? 
Dukkatatj hoti." (MV 103). Wie er sich verhalten soil, siehe Anh. I. Kap. 5. V.: Gestandnisse wahrend der 
Patimokkharezitation. I Home | 

34. " 'Welcher auch immer' bedeutet: Was fur ein Typ auch immer, gemaB seiner Beschaftigung, Abstamm- 
ung [National-itat], Name, Nachname, Sitte, Wohnort, Unterhalt, entweder von alterem, jiingerem oder von 
mittlerem Alter, dieser heiBt: 'Welcher auch immer'". ( Yopana'ti: yoyadiso, yathayutto, yathdjacco, yathd- 
ndmo, yathdgotto, yathdsTlo, yathdvihdri, yathdgocaro, thero vd navo vd majjhimo vd. Eso vuccati 'yo patid 
’ti.) (Pj 23) 

35. Dorf: Wenn ein Haus keine durch einen Zaun usw. defmierte Umgrenzung hat, dann ist die 'Umgebung 
des Elauses' soweit, wie eine Elausfrau das Wasser eines Waschbassins aus der Haustiir hinaus schiitten 
kann. Dies ist als die 'Umgebung des Elauses' ( ghar'upacdra ) defmiert. Von dem Zaun oder der Umgebung 
des Elauses ist die 'Umgebung des Dorfes' ( gam'upacdra ) so weit entfernt, wie zwei Steinwiirfe hinter ein- 
ander geworfen, die von solcher Art sind, wie junge Man-ner sie ausfuhren urn ihre Kraft zu erproben. Dies 
ist als die 'Umgebung des Dorfes' definiert. Alles auBerhalb dieses Be-reiches wird als 'Wald' bezeichnet. 
Diese Definition von Dorf (bewohnter Gegend) und Wald gilt ebenso fur anderen Regeln. Siehe Pj 46; Khvt 
26. 1 Home i 

36. "Theyya- sahkhdtan 'ti = theyya-citto, avaharana citto." (Pj 46) 

37. "Uttari-manussa-dhammo ndma: jhdnatj, vitnokkhatj, samddhi, samdpatti, ndnadassanatj maggabhava- 
nd, phalasacchikiriyd, kilesappahdnatj, ... sunhdgdre abhirati. " (Pj 91) 

38. [Alamariya-] nanadassanan'ti = tisso vijjd. (Die drei Wissen: Die Erinnerung an frlihere Daseinsformen, 
das Himmlische Auge und die Triebversiegung.) (Pac. 26/Pj 91) 

39. 

"[Semantisch gesehen] Satigho + ddi +seso bedeutet: 

[1] Nur der Orden ( satigho ) gibt fur [die Wiedergutmach- 
ung ] dieses Vergehens, am Anfang {adi), die Bewahr- 
ungszeit (Parivdsa). Als Folge {seso), sendet nur der 
Orden, [falls notwendig], zum Beginn zuriick {mulaya 
patikassati). Nur der Orden gibt die Pflicht ( vatta ) auf, 
daB er dem Orden Ehre ( Manatta ) erbiete. Nur der Orden 
setzt [einen Monch] wieder [in seine Bhikkhuprivilegien] 
ein ( abbheti ). Nicht einige, nicht eine Person; deshalb 
heiBt es: Satigho + adi + seso = Sahghbdiseso. 

[2] [Fachsprachlich gesehen] ist Sanghadisesa der Name 
(ndmakammatj) und der Fachausdruck ( adhivacanaj) fur 
diese Vergehensklasse ( apatti-nikdya ). Deshalb heiBt es 
auch: Sanghadisesa [-vergehen]." 


"Sahghadiseso 'ti: 

[1] Sahgho'va tassa bpattiyb parivdsatj 
deti, mulaya patikassati, mbnattatj deti, 
abbheti. Na sambahula, na ekapuggalo; 
tena vuccati: sahghadiseso 'ti. 


[2] Tass' eva bpattinikbyassa ndmakammatj 
adhivacanatj; tena'pi vuccati: sahghadise- 

SO'ti.” (Pj 112) 







Daher wurde aus Griinden der Verstandlichkeit in der Ubersetzung die folgende Bedeutung angegeben: 

a) "... [dies] ist ein Vergehen, das das anfangliche und folgende Zusammentreten des Ordens 
erforderlich macht" ( sangho ddimhi ceva sese ca icchitabbo assa ) (Smps 370), oder 

b) "Er begeht ein Vergehen, das das anfangliche und folgende Zusammentreten des Ordens 
erforderlich macht." ( sanghddisesay dpattiy dpajjati.) (Siehe z.B. cv 55) 

Bei den folgenden Sangh's wird die Phrase b) "Er begeht ein Vergehen, das ... macht" nicht in Klammern 
gesetzt. Besonders wie man sich von Sanghadisesa -vergehen reinigen kann, siehe Anh. I, Kap. 6. 1 Home | 

40. "Otinno nama: sdratto [= sa-rdgo]." "Viparinatan'ti: rattaij cittcuj [= sa-rdgaij]." (Pj 121 ) 

NB: Bei den folgenden Sangh's wird das Wort "Begierde" (= ragct) nicht mehr in Klammern gesetzt. 

41. "Unanstandige Worter bedeutet: Jene Worter, die mit dem After, mit dem Geschlechtsteil (worth: Harn- 
durchgang) und mit Geschlechtsverkehr verbunden sind." (Dutthulld vdca namci: vaccamagga-passava- 
magga-methunadhamma-palisarjyulld vdca.) (Pj 127) 

42. "Methunadhamma-patisaijyuttena vacanena." (Smps 394) 

NB: Obwohl diese Phrase im Pali am Ende des Satzes steht, wird sie hier an den Anfang gestellt, weil es 
sonst nicht mit der deutschen Syntax ubereinstimmt. 

43. In Pali: "Dhamma", in diesem Zusammenhang im negativen Sinne = Methuna-dhamma. (Pj 133). Penn 
dieses Sanghadisesavergehen ereignet sich nur dann, wenn er das Wort "Geschlechts-Akt/-Verkehr" ver- 
wendet und das in Bezug auf die Bedienung seines eigenen Wunsches. (Siehe Pac 134; Smps 394) 

44. "Itthi-purisdnay antare/vemajjhe sancarana-bhdvan'ti attho. Sancarati'ti = sancaranopuggalo. Tassa 
bhavo sancarittay." (Vv. 224 / Vm. 10) 

45. "Die Bedeutung ist: Ohne einen Spender (Schenker, Stifter), der sie bauen lassen wurde." ( Karetvd ddya- 
kena virahita'ti attho.) (Smps 402) 

46. "Bauen lasst bedeutet: Entweder er baut sie selbst oder lasst sie durch andere [Samaneras, Maurer usw.] 
bauen." ( Kdrayamdnena'ti: karontena vd kdrdpentena vd.) (Pj 149). Vgl. Anm. 82. 

47. In der Lange: "AuBen gemessen [= 12]" ( Bdhirimena mdnena.) (Pj 149). Siehe Abb. 1, unten. 

Gemafi Smps ist 1 Sugatahandspanne = 3 Handspannen eines Mannes von mittlerer GroBe. Es wird jedoch 
nirgendwo erwahnt, daB "SugatamaB" etwas mit dem Buddha oder seinem Korper zu tun hat. Wie es scheint, 
muB " sugata " ein NormmaB sein. Heutzutage gibt es, besonders in Thailand, verschiedene Meinungen dar- 
iiber. 

48. In Sangh. 6 & 7 wird der Bauplatz durch ein Vinayaverfahren fest gelegt. (Siehe Pj i49f) 

49. "Ohne Storungen bedeutet: Am Bauplatz gibt es keine Ameisen-, Termiten-, Ratten- oder Schlangen- 
nester, ... keine Lowengruben usw., ... und er ist nicht dicht an Getreide-/Gemusefeldem, Hinrichtungs- 
platzen, Friedhofen, Parks, Regierungsgrundbesitz, Pferdestallen, Gefangnissen, Tavernen, Fahrwegen, 

Schlachthausem, QuerstraBen, Vereinshallen usw." (Sdrambhaij nama: kipUlikdnaij vd dsayo hoti, upa- 

cikdnatj..., unduranarj ..., dhinaij ..., slhanarj. Pubbannanis-sitatj ... aparannanissitaij vd hoti ... aghdtana- 
nissitaij ... susdna-... uyyana-... rdjavatthu-... assasdld-... bandhanagara-... panagara-... siina-... racchd- 
... caccara-... sabhdnissitaij.) (Pj 151) I Home | 






Abb. 1 


50."Ein Gang rundherum bedeutet, daB man sogar mit einem 
angejochten Karren (oder Wagen) rundherum fahren kann, .. 
[oder] daB man mit einer Leiter rundherum gehen kann." 
(Saparikkamanat) nama: sakkd hotiyathayuttena sakatena 
samanta nisseniya anuparigantwj .) (Pj 151) I Home| 
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51. "Eine groBe Wohnstatte heiBt eine mit Besitzer ( sas-samika )" (Mahallako nama viharo sassamiko vuc- 
cati.) (Pac 47) - weil sie ohne MaBgrenze, im Gegensatz zu as-samikarj (besitzerlos) in Sanghadisesa 6, ist. 

52. Adhi-karanaj . Dieses Wort, das hier und an anderen Stellen vorkommt, hat je nach Zusammenhang 
mehrere Bedeutungen und wurde auch dem gemaB iibersetzt. (Siehe z.B. ped & Dictionary of the Pali-Language by R.c. 
Childers, Rangoon 1974) 

53. "Die Verderbtheit eingesteht bedeutet: 'Ich habe Unsinn, Luge ..., Unwahrheit..., und ohne zu wissen ge- 
redet.'" / "Er gesteht es ein, er gibt es zu." (DosaijpatitthdtT'ti: tucchakaij ..., musa abhutarj ajdnantena 
may a bhasitaij." / "Pa-ticca titthati, patijanati.) (Pj 164 / Smps 426) 

NB: Sobald er ihn bezichtigt, begeht er ein Sanghadisesavergehen. Der Orden kann aber nur dann gegen den 
bezichtigenden Monch tatig werden, wenn dieser zugibt, wissentlich eine falsche Anschuldigung vor- 
gebracht zu haben. Denn nur dann wird es deutlich ( pakatarj ), daB die Anschuldigung unbegriindet war. Um 
das darzulegen wurde Sahghadiseso gesagt. (Siehe Pj 164; Smps 426) | Home | 

54. In diesem Fall kann es sein, daB der bezichtigte Monch entweder mit dem Vorfall nichts zu tun hat, oder 
daB ein anders gearteter RegelverstoB bzw. Handlung usw. absichtlich falsch interpretiert wurde, um ihn 
eines Parajika zu bezichtigen. (Siehe Pj I67f) 

55. Hier ist folgendes zu bemerken: Nur ein regularer (pakattato ) Monch, der zur selben Gemeinschaft von 
mindestens neun Monchen gehort und sich in der selben Eingrenzung (Sima) mit ihnen befindet, kann den 
Orden spalten. (cv. 204) Kurzgefasst aus CV. 204-5, PV 201 & A v.73, geschieht dies in folgender Weise: 

1. DTpeti/voharati: Er erklart Nicht-dhamma als Dhamma, Nicht-vinaya als Vinaya, was der Buddha 
nicht gesagt hat als etwas, das der Buddha gesagt hat usw. und fangt einen Streit iiber die Lehren des 
Buddha an. 

2. Anusaveti : Er versucht, bei den anderen Monchen eine Billigung (ruci) seiner Ansichten (ditthi) zu 
erreichen und Anhanger zu gewinnen ( apakasati ) und kiindigt ihnen an (anusaveti), daB er beabsicht- 
igt, den Orden zu spalten. 

3. Salakaij gaheti: Er gibt ihnen Stimmzettel (salaka), indem er spricht: "Nehmt diesen Stimmzettel, 
billigt diese Ansichten!" und bringt diesen Fall zur Abstimmung, wodurch er die Zustimmung von 
mindestens vier Monchen (= ein Orden) gewinnt (avapakasati) und mindestens vier Monche (= ein 
Orden) seinen Ansichten nicht zustimmen. 

4. Avenikammat /: Bis jetzt ist der Orden noch nicht gespalten. Wenn er jedoch mit seiner Gruppe von 
mindestens vier Monchen eine Uposathahandlung (= Patimokkharezitation), Pavarana (siehe Anh. I, 
Kap. 8) oder ein Vinaya-/ Sanghaverfahren separat (aveni) vom rechtmaBigen Sangha ausfuhrt, dann 
hat die Spaltung statt gefunden. I Home I 

56. "So tap vatthup na patinissajjati." (Pj 173) - Vatthwj kann hier auch als Ziel oder Zweck iibersetzt werden. 

57. Hierbei handelt es sich um ein Vinayaverfahren, das Samanubhasana-vinayakamma heiBt, was bedeutet, 
daB der Orden zusammentritt und den Monch nachdriicklich durch einen Antrag (Natti) und drei Beschliisse 
(Anusdvana) auffordert, diese Haltung aufzugeben. Das Sanghadisesavergehen ereignet sich am Ende dieses 
Verfahrens. 














58. "Er nimmt Ermahnungen nicht respektvoll entgegen." (... appadakkhinaggahi anusasanip.) (Pj 178) 

59. "Sahadhammikarj bedeutet: Eine Schulungsregel, die vom Erhabenen erlassen wurde." ( Sahadhammikatj 
nama: yap Bhagavata pannattap sikkhdpadap.) (Pj 178, Pac 141) 

60. Er ist darauf angewiesen von den Bewohnern des Dorfes Gewander, Almosenspeise, Lagerstatte und 
Medizin zu erhalten. (SiehePj 184) 

61. Pflicht (vattap) (Sd 717; Vv. 253) 

62. "Nitthita (fertig gestellt) [hat hier drei Bedeutungen]: Entweder das Gewand eines Monches ist [1] ange- 
fertigt, [2] ist verloren gegangen, zerstort oder verbrannt, oder [3] die Eioffnung ein [besseres] Gewand zu 
erhalten, erfiillt sich nicht." ( NitthitacTvarasmin'ti: Bhikkhuno civarap [1] katap vd hoti, [2] natthap vd vi- 
natthap vd daddhap va, [3] cfvarasa va upacchinna.) (Pj 196) 

63. Uber die Kathinaprivilegien und wie sie aufgehoben werden, siehe Anh. I, Kap. 9, B. 

64. "Ein Extragewand bedeutet: Eines, das nicht bestimmt, nicht iiberlassen ist." (Atirekacivarap nama: an- 
adhitthilap, avikappitap.) (Pj 196). Uber das Gewandmaterial, das hier und uberall gemeint ist, und iiber die 
Bestimmung und Uber-lassung siehe Anh. I, Kap. 10. 

65. Nissaggiyap (Aushandigen an einen od. mehrere Monche). Die Endung -iyap des Gerundivs nissagg- 
iyap, sowie kdr-iyap = kara-ntyap = kat-tabbap, driickt unbedingte Notwendigkeit aus gleichwie die Endung 
-tabbay. muB, soil (Rs. R: 544-580; pme. 133). Deshalb wurde gesagt: "Nissajji-tabbap sanghassa va ganassa vd 
puggalassa va." (Pj 196). Dies ist also die Bezeichnung fur dieses Vinayaverfahren ( Vinaya-kamma). Siehe 
Anh. I. Kap. 5, VE 

66. Pacittiyap (Siihnen: Etwas falsches, wie hier, durch Gestandnis wieder gutmachen). Die Endung -iyap 
des Gerundivs pacittiyap, sowie nissagg iyap; kdr-iyap = kara-ntyap = kat-tabbap, driickt unbedingte Not¬ 
wendigkeit aus gleichwie die Endung -tabbap: muB, soli (Rs. R: 544 - 580; pme. 133). Deshalb wurde gesagt: 
"Nissajitva dpatti dese-tabbd." (Pj 196). Ansonsten ist dies der Fachausdruck fur diese Pacittiya-Vergehens- 
klasse. Siehe Anh. I, Kap. 5.A. 

Etymologie: Pateti cittap; pa + citta + niyap = pa-citt-iyap. Die Bedeutung ist: Wenn ein Monch dieses Ver- 
gehen begeht, dann lasst dieses allmahlich seine guten Eigenschaften oder Gedanken schwinden ( kusalap 
dhammap H hier: = cittap // pateti ); und dadurch verstoBen seine Taten gegen die Regeln des edlen Pfads 
(ariyamaggap aparajjhati). Denn dieses Vergehen heiBt so, da es eine Grundlage fur Geistesverwirrung ist 
(cittasamohanatthanap) [im Gegensatz zu Dukkatap = Schlecht gehandelt.] (PV 148//Smps iooi). Deshalb muB 
es gesiihnt werden. I Home | 

67. "Gewandstoff auBerhalb der (Gewand-) Zeit bedeutet: 

[1] wenn die Kathinaprivilegien nicht erteilt sind, dieser Gewand¬ 
stoff wahrend elf Monaten zukommt, [d.h. von einem Tag nach dem 
Kattika (Nov.) © an bis zum nachsten Assayuja (Okt.) © ], 

2) wenn die Kathinaprivilegien erteilt sind, kommt er wahrend 
sieben Monaten zu, [d.h. von einem Tag nach dem Phagguna 
(Mar.) © an bis zum Assayuja (Okt.) © ], und 

3) auch jener, der innerhalb der (Gewand-) Zeit (cTvara-kdle, siehe 
Anm. 101) speziell einem Monch, einer Gruppe oder dem Orden 
gegeben wird {als Akdla- ctvarap d.h., daB er nicht mit anderen 
geteilt werden muB. (Pac 246)} Dieser heiBt "Gewandstoff auBerhalb 
der (Gewand-) Zeit". 

Siehe Anm. 101 unter Abb. 3 & Legende = AkdlacTvarap / 1), 2) = Civarakbla. I Home | 


"Akalacivarap nama : 

1) anatthate kathine ekadasa- 
mase uppannap, 

2) atthate kathine sattamase 
uppannap. 


3) kale'pi adissa dinnap. Etap 
akalacivarap nama." (Pj 204) 







68. Vinnapeyya sinnverwandt mit ydcati (bitten um), z.B. "Sie baten um viele Dinge: "Gebt uns einen 
Wagen, gebt uns Ton, ... / gebt uns Ziegenwolle, ..." ( Yacanavinhatti-bahidd viharanti: sakatay detha, ... 
mattikarj dedia, .../elakalomdni detha, ....). (Pj 144/227) 

Dem Sinn nach gibt es hier keinen Unterschied, weil sie direkt und mit deutlicher Sprache um etwas bitten. 
Deshalb wurde gesagt: "Vihhdpetvd'ti = jandpetva; ’Idaij ndma dhard'tiyacitva vd ... Bhattaij dehi' vinhd- 
peti. " (Smps 683). 

Im engeren Sinn jedoch ist der Unterschied, daB man bei vinndpeti indirekt durch eine Andeutung, Wink, 
Hinweis usw. um etwas bittet. Aus Einfachheitsgriinden jedoch wurde in diesem Buch fur beide Worte die 
Ubersetzung "bitten um" verwendet. I Home | 

69. Samaya : Dieses Wort hat gemaB dem Zusammenhang ungefahr zehn verschiedene Bedeutungen. (Siehe 
ped). Die passendste Bedeutung hier jedoch ist: Die richtige Gelegenheit. 

70. CTvara-cetapanay, worth: Kaufpreis bzw. Tauschmittel, Zahlungsmittel fur ein Gewand, im weiteren 
Sinn cTvara-mulay (Geld fur ein Gewand) (Smps 483), weil Geld, "im allgemeinen als Tauschmittel, Wert- 
messer oder Zahlungsmittel anerkannt ist". (WD) 

Im engeren Sinn jedoch, da Geld in fruheren Entwicklungsstufen mit Stoffwert (Natural-Geld) verbunden 
war, z.B. Felle, Perlen, Edelmetall usw., wurde in Pj 216 erlautert: 

"CTvara-cetapannay bedeutet: unbearbeitetes Gold ( hiranna ), bearbeitetes Gold {savanna), Perle 
(: muttd ), Edelstein ( mani ), Koralle (pavdla), Kristall ( phaHka ), Textilstoff {pataka), Faden {sutta), 
oder Baumwolle {kappasa).” 

Vergleiche auch Anm. 85, 88. Fur Nis. Pac 10 gelten nur unbearbeitetes Gold, bearbeitetes Gold, Perle, und 
Edelstein als civara-cetapannar]. (Pj 222) I Home | 

71. "Ich werde ihn bekleiden bedeutet [hier] : Ich werde ihm [ein Gewand] geben." {Acchadessami'ti: 
dassdmi ). (Pj 216) 

72. "Er will ein sehr gutes [erstklassiges] Gewand haben, er will ein kostspieliges haben." {Sddhu-atthiko, 
mah'aggha-atthiko.). (Pj 217). Siehe Anm. 73 

73. "Vikappay dpajjeyya'ti: visittha-kappay, adhika-vidhdnay dpajjeyya." (UbermaBige Anordnung trifft). 
(Smps 484). Deshalb wurde auch erlautert: "LaBt es lang, breit, dicht oder fein/weich sein." {. Ayatay vd hotu, 
vitthatarj vd, appitay vd sanhay vd.) (Pj 216 ) — Er trifft auf diese Weise Anordnungen betreffend die Lange 
Feinheit des Gewandes, mit dem Ergebnis, daB die Kosten ansteigen. Siehe Anm. 72. 

74. Avuso (Freund): Das Wort "Freund" wird im Deutschen bisweilen in einer leicht abwertenden Bedeutung 
verwendet, was im Pali bei Avuso nicht der Fall ist. 

75. "Wenn die Zeit dazu passend ist", die Bedeutung ist: Wenn wir [Monche] ein Gewand brauchen, dann 
nehmen wir eines entgegen, wenn es zulassig ist." {Yutta-patta-kdlena; yadd no attho hod, tadd kappiyay cT- 
varay ganhdma'ti attho.) (Smps 485) 

76. Was ein zulassiges Gewand ist, siehe Anh. I. Kap. 10 A. Vergleiche auch: 

"Es gibt, o Monche, Leute, die Vertrauen und Uberzeugung haben, und die bei Aufwartem {kappi- 
yakdraka) Geld {hirannay siehe Anm. 70) hinterlegen {upanikkhipanti), indem sie sie so beauftrag- 
en: "Kaufe fur den Ehrwiirdig-en mit diesem Geld was fur ihn zulassig ist, und gebe es ihm." Ich 
erlaube, o Monche, das was zulassig ist, anzu-nehmen. Aber auf gar keinen Fall sage ich, daB man 
Geld annehmen {saditabbay), oder danach suchen soil (pariyesitabbay )." (MV245) 

Nicht nur Geld soil ein Monch nicht annehmen, sondern auch rohes Getreide, Frauen und Madchen, Sklaven 






und Sklavinnen, Ziegen und Schafe, Hiihner und Schweine, Elefanten, Rinder, Pferde und Stuten, Felder 
und Grundstiicke usw. (Siehe D i. 64 & Anm. 85.) I Home | 

77. " Veyydvaccakaro (Heifer) ist, derjenige, der [von Laien] einen Lohn bekommt und im Walde Brennholz 
schneidet oder irgend welche anderen Arbeiten [fur die Monche] verrichtet. / Die Bedeutung ist: einer, der 
Aufgaben ubemimmt, der Kappiyakdraka ist (Dinge fur die Monche zulassig macht: = Aufwarter)." (Veyyd¬ 
vaccakaro nama: yo vetanatj gcthe-tva circinne ddruni vd chindati, atinatj vd kind kcimmcnj karoti. / Kicca- 
karo, kappiyakaro' ti attho.) (Smps 335 /485) 

78. "Er soil nicht sagen: 'Gib das [Geld] ihm'; od. 'Er wird es behalten'; od. 'Er wird es [gegen ein Gewand] 
tauschen'; od. 'Er wird [das Gewand] kaufen'." (Pj 227) 

79. Nachdriicklich: Falls er das Gewand nicht gleich besorgt. 

80. "Er soil nicht sagen: 'Gib mir das Gewand'; od. 'Bring mir das Gewand'; od. 'Tausche [dieses Geld] gegen 
ein Gewand fur mich'; od. 'Kaufe mir ein Gewand'." (Pj 227) 

81. Hier: "Filz wird fabriziert, indem man auf ebener Flache Seidenfaden aufeinander ausbreitet ( santhari- 
tva), mit Kleister u.a. als Klebstoff besprengt und alles dicht zusammenpresst." ( Same bhumibhdge kosiyaij- 
suni uparupari santharitvd, kanjikadThi sindtvd kcitarj hoti.) (Smps 494) 

Deshalb wurde im Pj 22 gesagt: "Filz bedeutet das was ausgebreitet und nicht gewebt (od. gesponnen) ist." 

(Santhatarj nama: Santharitvd kataij hoti, avayimaij.) 

Filz wird im allgemeinen aus Wolle, Baumwolle, Tierhaaren, Fasern usw. fabriziert. Vergleiche auch. 'Filz: 
Faserverband aus losen, nicht gesponnen [Tier]-haaren (Haar-fdz) oder Wolle (Wollfilz). (MTL). Santhatarj 
(Filz) kann in Asien verschiedene Lange, Breite, Starke und Verwendungszwecke haben. Im Vinaya ist Filz- 
decke, -matratze und -sitzmatte gemeint (siehe Pj 232), und "Es ist kein Vergehen, wenn man einen mit 
Seidenfaden vermischten Filz-baldachin, -teppich, -wandteppich, -kissen oder -kopfkissen anfertigt." (Pj 225) 

pTome | 

82. "Anfertigen lasst, bedeutet: Entweder er fertigt es [selbst] an, oder er lasst es durch jemand anderen 
anfertigen." ( Kdrdpeyyd'ti ... karoti vd kdrdpeti vd." (Pj 224) 

Dies gilt gewohnlicherweise fur alle Regeln, wo diese Verbform kar-dpe-ti usw. zur Veranlassung einer Tat 
fuhrt. 


83. Gegenstand dieser Regel ist die schwarze Farbe, die als stilvoll und luxurios angesehen wurde, und nicht 
die Tatsache, daB es sich um reine Ziegenwolle handelt. Denn es ist kein Vergehen, wenn er einen Filz nur 
aus weiBer oder lohfarbener Ziegenwolle anfertigt. (Pj 227) 

84. Diese Regel ist eine Fortsetzung der vorhergehenden Regel Nis. Pac 12. Nachdem Filz aus reiner 
schwarzer Ziegenwolle nicht mehr gestattet war, haben manche Monche dem Filz etwas weiBe Ziegenwolle 
beigemengt, was von anderen Monchen kritisiert wurde. Deshalb erlieB der Erhabene Nis. Pac 13. Danach 
darf hochstens die Halfte (50%) der verar-beiteten Ziegenwolle schwarz sein. Alles andere ist kein VerstoB. 


85. Gold und Silber bilden seit alters her die Deckung fur Miinz- und Papiergeld. Der Buddha erklart hier 
die Reichweite der Begriffe Gold und Silber wie folgt: 


"Gold heiBt die Wahrung, welche goldene Farbung hat (gelbglanz- 
end). 

Silber bedeutet: Silbergeld [zur Hartung mit etwas Kupfer legiert. 
Kann auch Gold enthalten]; Metallmiinzen, Holz- und Papiergeld, 
Wachsmunzen und was auch immer handelsiiblich ( vohdra ) ist." 


"Jataruparj nama: satthuvanno 
vuccati. 

Rajataij nama: kahdpano, loha- 
mdsako, ddrumdsako, jatumdsako, 
ye vohdratj gacchanti." (Pj 238) 


Heute umfasst dies jede Form von Papiergeld, Scheck, Kreditkarte, Bankkonto, Postscheckkonto u.a., kurz 







gesagt, jede Form des Zahlungsverkehrs. Diese Regel gilt ebenso fur Samaneras, Dasasila-Upasikas, -Upa- 
sakas. 

Siehe auch Lexika und Enzyklopadien unter: Wahrungssysteme, Deckung, Notenbanken, Geld, Gold- und 
Silberwahr-ung, Currency-Theorie, Stoffwert (Natural-Geld), stoffwertloses Geld: z.B. Papier-Geld (bar), 
Giral-Geld (unbar), Geld- und Kreditwirtschaft usw. Laut Pj 238/240 sind Gold und Silber gleich wie rupiya 
(Geld). Siehe auch Anmerkung 88: Geld {rupiya). 

Geld & Kama (Sinnen-freuden/-lust) 

Der Buddha sprach: 

"1st Geld zulassig fur jemanden, dann sind auch die fiinf Sinnenfreuden (hedonistische Vergniigen = 
kdma-gund) zulassig fur ihn. Und sind die fiinf Sinnenfreuden zulassig fur ihn, dann soli man mit 
Bestimmtheit von ihm annehmen: Er hat nicht die Beschaffenheit eines Einsiedlers ( samanas ) und 
nicht die eines Sakyaputta (Sohnes des Buddha). Denn, auf gar keinen Fall sage ich, daB man Geld 
annehmen oder danach suchen soli." (S. iv. 326) 

Der Mittelpfad 

"Diese zwei Extreme, o Monche, hat der in die Flauslosigkeit Gezogene (Monch) zu vermeiden: [1] 
sich der Sinnenlust ( kama-sukha ) hinzugeben, der niedrigen, gemeinen, weltlichen, unedlen und 
sinnlosen, und [2] sich der Selbstkasteiung ( atta-kilamatha ) hinzugeben, der leidvollen, unedlen und 
sinnlosen. Diese beiden Extreme hat der Wirklichkeitsfinder {Tathdgata) gemieden und den mittl- 
eren Weg aufgefunden, der die Augen offnet, Er-kenntnis erzeugt und zum Frieden, zur Durchschau- 
ung, Erleuchtung und zum Nibbdna fiihrt, namlich rechte Ansicht, ..., rechte Geistessammlung." 

(MV 10) 

NB: Da Geld mit Sinnenfreuden/-lust ( kdrna ) eng verbunden ist, kann man durch die oben erwahnten Sutten 
sehen, daB fur Monche die Annahme von Geld dem mittleren Weg entgegen gesetzt ist. Fur Laienanhanger 
gilt es, ihren Lebensunterhalt nicht auf unheilsame Weise, (z.B. durch Flandel mit Waffen, lebenden Wesen, 
Fleisch, Alkohol, Gift usw.) zu verdienen. Zulassige lebensnotwendige Bedarfsgegenstande und Ausstatt- 
ungen fur Monche sind Gewander, Nahrung, Lagerstatte, Medizin, bzw. Bucher, Fahr-, Flug-, Eintrittskarten 
usw. Aber jede Art von Zahlungsmittel ist unzulassig. Deshalb wurde auch im Nis. Pac 10 gesagt: "Wir 
Monche nehmen kein Geld entgegen. Wir nehmen nur ein Gewand [usw.] entgegen, und das nur, wenn die 
Zeit dazu passend ist, und nur eines, das zulassig ist." 

Fahrkarten u.a. sind zulassig, insofern sie als Beweis dienen, daB das Geld fur die Fahrt, den Eintritt usw. 
vorher von einem Laien bezahlt wurde. Auf diese Weise dienen sie nicht als ein Zahlungsmittel, sondern als 
ein Zulassungsmittel. Siehe auch Anh. I, Kap. 5. VI, Nis. Pac. 18 liber das Aushandigen von Geld usw. 

|Home Page 10| |Home Page 30| 

86. Geld nimmt oder den Empfang veranlaBt: 

1) Wenn er Gold/Silber [Geld], das fur ihn gespendet wurde oder das herrenlos herum liegt, mit 
eigenen Handen und fur den eigenen Nutzen nimmt, oder es durch jemand anderen fur den eigenen 
Nutzen nehmen lasst, dann fallt es unter Nis. Pac 18. 

2) Wenn er es fur den Nutzen des Ordens, einer Gruppe von Monchen, eines Monches, eines Denk- 
males ( cetiya ), einer Renovierung usw. nimmt / annimmt, dann ist es ein Dukkatavergehen. 

3) Wenn er ... Edelsteine, Goldmiinzen u.a. Wertgegenstande, die nicht als Zahlungsmittel dienen, 
fur den eigenen Nutzen oder den des Ordens nimmt / annimmt, dann ist es ein Dukkatavergehen. 

4) Wenn er sie mit der Absicht zu stehlen nimmt, dann fallt es unter Pj 2. 

5) Wenn er sie mit der Absicht fur den Eigentiimer zu bewahren, auBerhalb eines Klostergelandes 
oder eines Wohnsitzes nimmt bzw. nehmen lasst, dann fallt es unter Pac 84. (Smps 654; Khvt 71) 1 Home | 






87.hinterlegtes annimmt" (upanikkhitatj sadiyeyyd) - Das Geld kann hier auf zwei Weisen hinterlegt 
werden: 


1) In der Anwesenheit des Monches 

Der Spender hinterlegt das Geld an irgend einer Stelle oder bei einem Aufwarter und sagt dem 
Monch: "Dieses Geld ist fur den Herm ( Idaij ayy’assa hotu)." 

2) In der Abwesenheit des Monches 

Der Spender sagt dem Monch: "Ich habe an solch einer Stelle/bei dem Aufwarter Soundso, Geld 
hinterlegt. Es soli fur den Elerm sein." 

Wenn der Monch nicht mit Worten oder Taten das hinterlegte Geld ablehnt und geistig ( cittena ) zustimmt 
(adhivdseti), dab es hinterlegt wird, dann heiBt das, daB er es annimmt (sadiyeyyd). Er soli es aber gemaB 
Nis. Pac. 10 so ablehnen: "Wir Monche nehmen kein Geld an / entgegen". Dies ist die hier einzuhaltende 
Elandlungsweise. 

Wenn er das Geld auf irgend eine Weise als sein Eigentum betrachtet und dieses aus seinem Verhalten 
(Worte und/oder Taten) oder seinem Stillschweigen eindeutig hervor geht, dann ist es ein Nis. Pac. Ver- 
gehen. Falls er es aus irgend einem Grand nicht mit Worten/Taten ablehnen kann, dann soli er es mit reinem 
und aufrichtigem Geist so ablehnen: "Das ist fur uns nicht zulassig." (Siehe Pj 238; Khvt 71; Smps 500). Wenn der 
Spender fragt: "Was kann ich fur den Ehrwiirdigen damit bring-en oder kaufen?", dann soil er ihn nicht be- 
auftragen: "Bring oder kauf mir dies oder jenes." Er soil nur angeben, was zulassig (kappiya) ist, z.B.: 
"Butterol (Ghee), Elonig oder Melasse sind zulassig fur uns". (Pj 238; 240). Fur weiteres siehe Anm. 76. 1 Home | 

88. "Geld (rupiya) bedeutet: Gold, Silbergeld, Metallmiinzen, Holz-, Papiergeld, Wachsmunzen und was 
auch i mm er handelsublich ist." ( Riipiyaij nama: satthuvanno, kahapano, lohamasako, darumasako, jatu- 
mdsako, ye vohdraij gaccha- nti.). (Pj 240). Vgl. Anm. 85, wo Gold und Silber ahnlich definiert werden. 

Das Wort rupiya, das auch im Vibhanga von Nis. Pac. 18 und an anderen Stellen vorkommt, ist ein Kol- 
lektivwort fur Geld und wird gemaB des Zusammenhangs auf dreierlei Weise verwendet: 

1) fur Gold- und Silberwahrang, und was auch immer handelsublich ist, wie oben Pj 240; 

2) speziell fur Silberartikel ( raj atom aya ) oder Silbermiinzen (rajatamdsakd), wenn es im Gegensatz 
zu anderen Metallen und Mineralien steht, z.B.: "Suvanna-, rupiya-, tambaloha-, kaijsamayopat- 
to." (cv. 112 ), oder: "Caturdsiti-suvanna-pbti-sahassbni addsi rupiya-purani." (A iv. 393); und 

3) fur alle Metalle und Metallartikel (MetallgefaBe usw.), wenn es in Gegensatz zu hiranna (unbear- 
beitetes Gold) steht, z.B.: "Satarj satasahassanarj hirannasseva, kopana vddo rupiyassa?" (S i. 92) 
Flier: "Rupiya = suvanna- rajata-tambaloha-kdlalohddi bhedassa ghanakatassa ceva rupiya- 
bhandassa ca. "(Suttasangaha) 

In diesem Zusammenhang jedoch ist rupiya mit "Geld" iibersetzt, da dieses, "im allgemeinen als Tausch- 
mittel, Wertmesser oder Zahlungsmittel anerkannt ist" (WD), und da es in fraheren Entwicklungsstufen mit 
Stoffwert (Natural-Geld) verbunden war, z.B. Perlen, Edelmetall, und mit fntensivierang des Zahlungsver- 
kehrs mit stoffwertlosem, z.B. Papier-Geld (bar), Giral-Geld (unbar). (Knaurs Lexikon, Universitatsdruckerei, 
H.Stiirtz AG., Wurzburg; Mlinchen 1950/51) | Home | 

89. "Verschiedene Waren bedeutet: Fertigwaren, Nichtfertigwaren [Rohstoffe], und Halbfertigwaren". (Na- 
nappakarakar) nama: katampi, akatampi, katdkatampi.) (Pj 239) 

Unter diese Regel (Nis. Pac. 19) fallen neben den oben erwahnten Gegenstanden in Anm. 88, 89 auch Akt- 
ien, Pfandbriefe, und die daraus erzielten Dividenden, Zinsen, Pacht usw., aber auch jede Art von Kaufen 
und Verkaufen bei der zulassige (kappiya) Ware, z.B. Bucher, Gewander, ... gegen Geld getauscht wird, und 
umgekehrt; also auch Kauf durch Bankiiberweisung, Scheck, Kreditkarte usw. 

Siehe auch Lexika und Enzyklopadien unter: Geld-, Kreditwirtschaft. Uber das Aushandigen der Waren 
siehe Anh. I. Kap. 5. VI, Nis. Pac. 19. 1 Home | 








90. "Mit verschiedenen Giitcrn bedeutet: Mit Gewandern (Textilien), Brockenspeise (Nahrungsmittel), 
Lagerstatten, Medizin, sogar mit Seife, Zahnbiirsten und ungewebten Faden." ( Ndnappakdrakatj natna: 
cTvara-pindapdta-sendsana-gildnapaccayabhesajjaparikkhdrd, antamaso cunnapindo'pi, dantakattham 'pi, 
dasikasuttam'pi.) (Pj 241) 

91. "Tauschhandel treiben: Es ist ein Dukkatavergehen, 
wenn er sich auf diese falsche Weise benimmt: 'Mit diesen 
Giitern gib mir das, bring mir das, kauf mir das. Gegen 
diese Giiter tausche mir das.' Sofern der Tauschhandel 
zustande kommt, so daB seine Giiter (aliano bhandatj ) in 
den Besitz des anderen [Laien] iibergehen, und die Giiter 
des anderen (parabhandatj) in den des Monchs, dann soil er 
[die erhaltenen Giiter] aushandigen und dafiir siihnen." 

Es ist kein Vergehen, wenn er Tauschhandel mit den flinf Sahadhammika (siehe Anm. 88) betreibt. (Khvt73). 
Siehe z.B. Nis. Pac. 5 & Pac 25. 

Der Unterschied zwischen Nis. Pac 19 und 20 ist, daB bei Nr. 20 der direkte Austausch von Giitern zwischen 
Monchen und Laien, ohne den Austausch von Geld, die kennzeichnende Art des Elandels darstellt. I Home | 

92. "Auswechselt bedeutet: (Ohne vorher dazu eingeladen worden zu sein [einen Laien um eine neue 
Schale]) bitten (vinndpeti). Der Versuch ist ein Dukkatavergehen. Nach dem Erhalt muB er [die neue Schale] 
(dem Orden) aushandigen." ( Cetdpeyyd'ti: Vinndpeti. Payoge dukkatatj. Patildbhena nissaggiyo hoti.) (Pj 246) 

Uber die Bedeutung von vinndpeti siehe Anm. 68. 

93. Der alteste anwesende Monch kann, wenn er will, seine Schale gegen die ausgehandigte neue tauschen, 
und soil seine Schale dem nachst Jiingeren geben. Der nachst Jiingere kann seine Schale gegen die des alter- 
en Monchs tauschen und soli seine Schale dem nachst Jiingeren geben usw. bis zum jiingsten Monch. Jene 
Schale, die am Ende iibrig bleibt, wird dem Monch iibergeben, der seine Schale aushandigen muBte. (Siehe Pj 
246-7) 

94. Wenn diese Eleilmittel rein sind, oder miteinander vermischt, dann heiBen sie sattdhakdlikd (die Sieben- 
tagefrist). Wenn sie aber mit anderen Nahrungsmitteln vermischt sind, dann heiBen sie ydvakdlikd und sind 
nur bis zur Mittagszeit (kale) zulassig (kappanti), nicht danach (vikdle) und fallen in Pac 39 unter panitabho- 
janani (vorziiglichen Speisen). Deshalb wurde gesagt: "Yavakalikena, bhikkhave, sattahakdlikatj tadahu pa- 
tiggahitaij kale kappati, vikdle na kappati." (MV 251) 

95. Sannidhi-kdrakatj : Gerundform, gleichwie "san-nidhitj katvd; nidahitva". (Smps5i5) 

96. Entsprechend dem indischen Kalender hat das Jahr nur drei Jahreszeiten - Sommer, Regenzeit, und 
Winter - mit je vier Monaten. 

a) Der letzte Monat des Sommers ist das Zeitintervall von einem Tag nach dem Jettha (Jun.) © bis 
zum Asalha (Jul.) ©. 

b) Der letzte halbe Monat ist das Zeitintervall von einem Tag nach dem Asalha (~ Jul.) 9 bis zum 
Asalha (Jul.) ©. Siehe Anm. 99, Abb. 2. I Home | 

97. DaB vassikasatikatj "Badegewand fur die Regenzeit" bedeutet, wird von den folgenden Textstellen in der 
Geschichte von Visakha usw. verdeutlicht: 


"Kayavikkayarj samapajjeyya'ti: Irnind 
imarj dehi, ... imarj dhara, ... imatj pari- 
vattehi, ... imarj cetdpehVti ajjhdcarati, 
dpatti dukkatas-sa. Yato kayitanca vikka- 
yitanca, attano bhandaij parahatthagatarj, 
parabhandaij attano hatthagatarj, nissag- 
giyay hoti." (Pj 241) 


a) "Monche ..., die ihre Gewander ausgezogen haben, 
lassen sich den Korper vom Regen nassen." 

b) "Visakha sagte: 'Ehrwiirdiger Herr, Nacktheit ist 
anstoBig. ... ich mochte ... Badegewander fur die 
Regenzeit geben.'" 

c) "Ich erlaube, o Monche, das Badegewand fur vier 


a) "Bhikkhu ... nikkhitacTvara kayarj ovassa- 
penti ." (MV 290) 

b) Visakha ... etadavoca: "Asuci, bhante, nag- 
giyaij ... icchdmi... vassikasatikatj, ddtutj." 

(MV 292) 

c) "Anujdndmi, bhikkhave, vassikasatikatj vas- 








Monate wahrend der Regenzeit zu bestimmen." 

d) "Der Erhabene sprach zu den Monchen: 'Wenn ein 
Badegewand vorhanden ist und jemand, der nackt ist, 
sich den Korper vom Regen nassen lasst, ist es ein Duk- 
katavergehen.' / 'Es ist kein Vergehen ... in Notfallen.'" 

e) "Eiier bedeutet Notfall: Unannehmlichkeiten von 
Rauber fur den, der sich ein kostspieliges Badegewand 
angezogen hat und badet." 

f) "In solchen Notfallen ist es kein Dukkata-Vergehen 
fiir den, der nackt badet." 


sanaij catumasarj adhitthaturj ." (MV 297) 

d) "Bhagavd bhikkhu amantesi: 'Satiyd vas- 
sikasdtikaya naggo kaycuj ovassdpeti, dpatti 
dukkatassa.'/ 'Andpatti ... apaddsu.' ” 

(Pj 253/254) 

e) "Ettha ca mahaggharj vassikasatikay ni- 
vdsetva nahayantassa corupaddavo apada 
ndma ." (Snips 525) 

f) "Apaddsu ... naggassa nahayato dukkatena 
andpatti ." (Sd 774) 

I Home] 


98. Acchindati (abnehmen): Es ihm gewaltsam nehmen. Er fallt jedoch nicht in den zweiten Parajika, da er 
es als sein rechtmaBiges Eigentum ansieht. Weil er aber den anderen Monch belastigt, wurde diese Regel 
erlassen. (Smps 525) 


99. Es gibt zwei Vollmonde (©) mit dem Namen Kattika: 

1. Der © des Assayuja-Monats (Okt.) ist der erstere (pathamakattika ) (Smps 530), und heiBt in Nis. 
Pac. 28 auch Kattika-temasika-punnamarj = der Dreimonats-Kattikavollmond weil er die friihe Pe- 
riode ( purimika ) der drei-monatigen Regenzeitklausur beendet. (Siehe Anh. I, Kap. 7.A). Er heiBt 
auch Pavdrand-kattika (Pj 261) oder manchmal Mahdpavdrana (Smps), weil an diesem speziellen 
Vollmondtag die Einladung [zur Ermahnung] an-lasslich der friihen Regenzeitklausur statt findet, 
(siehe Anh. I, Kap. 7.A), und weil nach ihm die Zeit der Kathi-naprivilegien anfangt. 

2. Der © des Kattika-Monats (Nov.) ist der letztere (pacchimakattika ) (Smps 531), und heiBt einfach 
Kattikapunna-mar] = Kattikavollmond wie in Nis. Pac. 29, oder Kattika-cdtu-mdsim = der Vier- 
monats-Kattikavollmond, wie in Pj 263. Dieser beendet die ganze Regenzeit und auch die spate 
Regenzeitklausur. (Siehe Anh. I, Kap. 7: Antritt der Regenzeitklausur.) 
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100. Gewand, das aus einem dringendem Anlass heraus gespendet wird, bedeutet: Der Spender muB [dring- 
end] mit der Armee abreisen, oder ins Ausland reisen, oder er ist krank, oder seine Frau ist schwanger, oder 
in ihm entstand Vertrauen ( saddhd ). ... Wenn er auf diese Weise einen Boten sendet: "Mogen die Ehrwiird- 
igen kommen. Ich werde ein Gewand geben, da Sie die Regenzeitklausur verbracht haben (vassavasikatj 
dassami )!", dies ist ein Acceka-cTvaratj. (Pj 261 ) 

101. Gelegenheit der Gewandzeit ( cTvarakdlasamaya ) bedeutet: 

i) Wenn die Kathinaprivilegien nicht erteilt sind, dann ist es der letzte Monat der 
Regenzeit, [d.h., daB er dieses Gewand ( accekacivara ) fiir 10 Tage vor dem Okt. 

©, einen Monat danach und noch einen zusatzlich-en Tag (10 +30+ 1 = 41 Tage) 
beiseite legen kann, entsprechend der Arunuggamana- (Erscheinen der Morgen- 
dammerung)-zahlweise. (Siehe Pj 204).] 

ii) Wenn die Kathinaprivilegien erteilt sind, dann sind es funf Monate, [d.h., daB er 
es fur 10 Tage vor dem Okt. ©, funf Monate danach und noch einen zusatzlichen 
Tag beiseite legen kann.] 


"CTvarakalasamayo 

ndma: 

i) anatthate kathine 
vassdnassa pacchi- 
mo mdso, 

ii) atthate kathine 
pancamdsa." (Pj 261) 
























Monate fur die Gewandzeit 
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Legende zu Abb. 3 
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Erklarung zur Abb. 3 und 4 

Abb. 4 

A) Die zwolf Mond- (synodischen) Monate Assayuja, Kattika 
usw., mit ungefahr 29Vi Tagen zwischen 2 Mondphasen, be- 
ginnen einen Tag nach jedem Neumond ® . Zeitintervall I : von 
® zu ® . Deshalb gibt es einen Wechsel von 29 (= 15 + 14: 

pannarasi + catudassi) und 30 (= 2 x 15) -tagigen Monaten. 

Siehe Anm. 21 

B) Die Gregorianischen Sonnenmonate, Okt., Nov. usw. ent- 
sprechen dieser Einteilung nur ungefahr (~), jedoch ist der Voll- 
mond © in beiden, Mond-, und Sonnenmonaten, enthalten. 

C) Die drei Mondjahreszeiten beginnen einen Tag nach jedem 
©: a) mit 04 = Phagguna (Mar.) © der SOMMER, b) mit 08 = 

Asalha (Jul.) © die REGENZEIT, und c) mit 12 = Kattika 
(Nov.) © der WINTER. 

Nach dieser "Zahlweise der Mondjahreszeiten" zahlt man die 
Monate (1, 2, 3, 4) von einem Tag nach jedem © zum nachsten 
©. Zeitintervall II : von © zu ©. Vgl. Nis. Pac. 24; Anm. 96: 
































"Der letzte Monat des Sommers". Daraus auch der Ausdruck: 

Winter-, Sommer-, usw. -Monate. I Home | 

102. Es ist eben im vierten Monat der Regenzeit, zwischen ersterem (Okt. ©) und letzterem Kattika (Nov. 
©), und nach-dem man die friihe Regenzeitklausur verbracht hat (upavassal] = vuttha-vassanarj (Pj 263)), 
daB den Monchen auf Grund der Kathinaprivilegien eine groBe Anzahl Gewander zukommt, und Rauber die 
Waldlagerstatten uberfallen. (Siehe Pj 263). Die Erlaubnis a) eines seiner drei Gewander bei jemandem in einem 
Dorf beiseite zu legen und b) fur sechs Nachte davon abwesend zu sein gilt nur: 

1) fur jenen Monch, der die friihe Regenzeitklausur angetreten, sie ohne Unterbrechung verbracht 
(; upavassarj ) und am Okt. © mit der Einladung [zur Ermahnung] ( Pavarana ) beendet hat. 

2) Fur den Kattika-Monat (Okt. © - Nov. ©), nicht fiber ihn hinaus. 

3) Fur Waldlagerstatten, die mindestens 500 Bogen ( Dhanu ) weit von bewohnter Gegend entfernt 
sind. (Pj 263) [1 Dhanu = 9 normale Handspannen. (Vm 188 )], und 

4) Fur jene Waldlagerstatten, die gefahrlich oder Furcht erregend sind. (Smps 532) 

Die Erlaubnis der sechs Nachte gilt jedoch nur fur den Fall, daB er diese Zeit weder in seiner Waldlager- 
statte, noch in dem Dorf, in dem er sein Gewand beiseite gelegt hat, verbringt. Deshalb auch der Nachdruck: 
"Gibt es nun ftir diesen Monch einen Grund (paccayo = karaniyatj : Angelegenheit zu erledigen (Pj 264)) von 
jenem Gewand abwesend ZU Sein, ..." (Siehe Smps 532; Sd 780 f; Vm. 297) I Home | 

103. Ldbha (worth: Gewinn, Erwerb), aber eine wortliche deutsche Ubersetzung in diesem Fall ist irrefiihr- 
end, da sie den Eindruck erweckt, daB der Orden ein gewinnorientierter Wirtschaftsbetrieb ist, was nicht der 
Fall ist. Siehe Nis. Pac. 18, 19, 20. Der Orden erhalt ( labhati ) jedoch, was die Feute geben. Deshalb wurde 
im Pali das Wort ldbha verwendet. Die Bedeutung ist: "Gewander, Brockenspeise, Fagerstatten, Medizin 
[USW.]." (Pj 266) 

104. d.i. wohl uberlegte Frige. Siehe auch M. Nr. 61; It 25 

105. "Es ist kein Vergehen, wenn man bezweckt: 1) die Bedeutung ( attha ) einer Sache des Kanons zu er- 
klaren, 2) die Fehre ( dhamma ) zu erklaren oder 3) jemanden zu ermahnen ( anusbsana )." (Pac li). Siehe Anh. 
I, Kap. 5: Dubbhhsital06. Zwischentragerei kann aus zwei Griinden vorkommen: 1) Aus dem Wunsch, sich 
bei jemandem einzuschmeicheln ipiyakamyassa) und 2) aus der Absicht Zwietracht zu saen ( bhedddhippd- 
yassa). Ein Beispiel: Monch A spricht schlecht fiber Monch B. Monch C hort das und wiederholt es Monch 
B oder D gegeniiber, um 1) sich bei ihnen einzuschmeicheln oder 2) zwischen A und B/D Zwietracht zu 
saen. (Siehe Pac 12f) I Home | 

107. Padaso. Die Bedeutung ist: die Zeile/n (pada /ni ) in Abschnitte unterteilen ( kotthasaij kotthasaij). (Smps 
540). Es gibt vier iibliche Weisen so etwas zu tun. Ein Beispiel mit: "Rupaij aniccarj, vedana anicca, ..." (Pac 
15): 

1) Der Monch und die Person fangen zusammen an zu rezitieren und beenden die Zeile zusammen. 

2) Sie fangen getrennt an und beenden zusammen. 

3) Sie fangen zusammen an und der Monch spricht nur die erste Silbe Ru- aus und hort auf. Die 
Person beendet alleine. 

4) Der Monch sagt: Rupaij aniccarj und die Person spricht alleine aus: vedana anicca. 

Diese Fehrweise hatte zur Folge, daB die auf diese Weise unterwiesenen Personen ihren Fehrer nicht mehr 
respektierten. Deshalb untersagte der Buddha eine solche Fehrweise. 

Ausnahmen 

Es ist kein Vergehen: 

1) wenn ein Monch nicht rezitieren lehrt, sondem zusammen mit einer Person bloB rezitiert, wahrend 
er mit ihr von einem Fehrer unterrichtet wird. Fiir den Fehrer ist es ein Vergehen, falls er mitrezitiert. 

2) Wenn ein Monch zusammen mit einer Person eine Fehrrede auswendig lernt, und 








3) Wenn die Person schon vorher eine Lehrrede groBtenteils auswendig gelernt hat und der Monch 
hilft, indem er nur einzelne Silben, ein paar Worter, oder die ganze Lehrrede mit ihr zusammen 
rezitiert. (Siehe Pac 15; Snips 541 f) [ Home | 


108. "Unterkunft bedeutet: Ein Platz, der mit Dach und Wanden/Wandschirmen usw. vollstandig oder 
groBtenteils (zu 3/4) geschlossen ist." (Seyya nama: sabbacchand, sabbaparicchannd, yebhuyyenacchannd, 
yebhuyyenaparicchannd.) (Pac 17) 

109. Wenn er bewusst liigt, begeht er den vierten Parajika. Wenn er sich iiberschatzt, begeht er kein Vergeh- 
en. (Pj ioo) 

110. "Moralisches Vergehen bedeutet: Die 4 Parajika und die 13 Sanghadisesa." (Dutthulld nama dpatti: 
cattari capbra-jikani terasa ca sanghadisesa .) (Pac3i) 

111. Siehe Anh. I., Kap. 12. C.: Kappiyay- Zulassung fur Obst, Pflanzen usw. 

112. Wenn ein Monch, der sich vergangen hat, von anderen Monchen dariiber befragt wird und nur aus- 
weichende Antworten gibt, oder wenn er zu gestellten Fragen schweigt und dadurch Schwierigkeiten ver- 
ursacht, begeht er ein Dukkatavergehen. Wenn der Orden ihm das durch ein Vinayaverfahren vorhalt ( aro- 
peti), dann begeht er am Ende des Verfahrens ein Pac Vergehen. Siehe Pac 37. 

113. Wenn man Monche, die durch ein Vinayaverfahren ermachtigt wurden, eine offizielle Aufgabe zu er- 
fullen, (z.B. Verwaltung des Lagerraums) verleumdet oder destruktiv kritisiert, dann begeht man ein Pac.- 
Vergehen. Ansonsten ein Dukkata. Siehe Pac 37 f. 

114. "Schemel bedeutet [hier]: Ein Sitz, welcher aus Borke, duftender Wurzel, 
grobem Gras oder Binsen gemacht und innen [in der Mitte mit Leder u.a. (Smps 
565)] um-wickelt und zusammen gebunden ist." (Kocchatj nama: Vdkamayaij vd, 
usiramayay vd, muhjamayay vd, babbajamayay vd anto sanvethetvd baddhay 
hod.) (Pac 40) I Home | 

115. "Boden- und Bettzeug bedeutet: Kissen, Bodenbelag, Laken, Teppich, 

Matte, Lederstiick, Stoff zum Sitzen, Decke, Matratze aus Gras, Blattern usw." 

(Seyyay nama: Bhisi, cimilikd, uttarattharanay, bhummattharanay, tattika, 
cammakhando, nisidanay, paccattharanay, tinasantharo, pannasantharo.) (Pac 41) I Home | 

116. "Ein Monch, der oben auf der erhohten 
Plattform lebte, setzte sich hastig auf das Bett, 
welches abnehmbare FiiBe hatte. Ein BettfuB 
fiel herab, und stieB den Kopf des unten sitz- 
enden Monches. Er schrie auf." (Uparimo bhik- 
khu dhaccapddakay mancay sahasd abhinisi-di. 

Mancapddo nippatitvd, hetthimassa bhik-khuno 
matthake avatthasi. So bhikkhu vissara- 
makdsi .) (Pac 46) 

Um das Wiederholen zu vermeiden, wurde 
diese Regel erlassen. Die Minimalhohe der 
Plattform fur Pac. Vergehen: Sie beruhrt nicht 
den Kopf eines darunter stehenden Mannes von 
mittlerer GroBe. (Pac 46) 

Es ist kein Vergehen, wenn die FiiBe fest genagelt und nicht abnehmbar sind; wenn die erhohte Plattform 
vollstandig mit Brettern vemagelt ist oder wenn niemand den Platz unter der Plattform benutzt. (Pac 46) I Home | 
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117. Entsprechend der Ursprungsgeschichte war es nun zu jener Zeit so, dafi ein Chefminister eine Wohn¬ 
statte fur den Ehrw. Channa bauen lieB. Der Ew. Channa veranlasste dann, die bereits fertig gebaute und 
fertig gestellte Wohnstatte ( katapariyositaij vihdratj ) wiederholt in iibertreibener Weise zu decken und 
wiederholt zu verputzen (punappunaij chadapesi, punappunaij lepdpesi ). Die iiberladene ( atibhdrita ) Wohn¬ 
statte brach zusammen, und der Ew. Channa, danach Deck- und Reparaturmaterial, sowie Gras und Holz 
herbei bringend, beschadigte das nahe Gerstenfeld eines gewissen Brahmanen, der das scharf la'itisierte. 

(Siehe Pa c 47). Um eine Grenze fur Hausreparaturen fest zu legen, wurde diese Regel erlassen. Siehe Anm. 118 

|Home| 


118. "Die Tiir [1] ist leicht zu bewegen. Beim Offnen stoBt 
sie [manch-mal] gegen die Wand, und beim SchlieBen ge- 
gen den Tiirpfosten [2], Durch diese [beiden] StoBe wird die 
Wand erschuttert. Daher lost sich der Mauerputz, wird lock¬ 
er, oder fallt herunter. Deshalb sagte der Erhabene: Nur 
rund um den Turrahmen bedeutet: Nur eine Hatthapasa 2'A 
Ellen) um den Turrahmen herum ( Ydiva dvdrakosd’ti = pit- 
thasahghdtassa samantd hatthapasa), zur Turbefestigung 
( aggalatthapanayd'ti = dvdratthapandya ) kann Mauerputz 
(setavannatj, usw.) aufgetragen werden. (Pac 47) 



Diese letzte Bedeutung kann man besser von der Ursprungsgeschichte verstehen, wo der Ew. Channa die 
bereits fertig gestellte Wohnstatte wiederholt verputzte. (Siehe Anm. 117). Deswegen wurde vom Buddha 
niedergelegt, daB die Wand-flache nur 2'A Ellen ( hatthapasa ) um den Turrahmen herum zur Turbefestigung 
[wenn notwendig] wiederholt (mehrfach) verputzt werden darf. Das selbe gilt auch fur die Wandflache um 
die Fenster [3] herum. (Smp. 573). Uber Hatthapasa siehe Anm. 25. 

Manche Lehrer sagen, daB es kein Vergehen ist, im Falle einer Behausung (kuti), wie in Sanghadisesa 6, da 
es dort "ohne Besitzer" ( assdmikaij ) heiBt und hier "groBe Wohnstatte" ( mahallakaij vihdratj ) und "mit Be- 
sitzer" ( sassdmikatj ) gesagt wurde. (Vv3i0). Siehe Anm. 117. I Home I 

119. Es gibt zwei Arten ein Dach zu decken: 

1) Maggena: Aufrechte ( ujukatj ) Dachdeckung, wird mit Reihen von 
Ziegeln ( itthaka ), Steinen (sila) oder Lehm ( sudhd ) geformt. 


2) Pariyayena: parallele Dachdeckung, wird mit Reihen von Gras (tina) oder 
Blattem (panna), wie z.B. Palm-wedel, geformt. 


a) Wenn z.B. an zwei Reihen ein Schaden entstanden ist, kann man sie sogar 
beseitigen und immer wieder Deckmaterial legen, um den Schaden zu 
reparieren. 

b) Falls es notwendig ist, eine dritte Reihe zu reparieren, dann soil man jemand anderen damit beauftragen 
und selbst weggehen oder schweigend beiseite stehen. (Siehe Pac 48 f; Smps 574). Deshalb wurde gesagt: 
"Maggena/pariydyena chaden-tassa [a] dve magge /pariydye adhitthahitva, [b] tatiyay maggatj /pariyayaij 
dndpetvdpakkamitabbaij." (Pac 48) | Home | 


Abb. 7 




120. "Pflanzungen bedeutet: Getreide ( pubanna) und Ehilsenfriichte, oder Gemiise ( aparanna )." (Pac 48). 
Wahrend man rund um die Wohnstatte geht, um das Dach usw. zu reparieren, soil man nicht auf Pflanz¬ 
ungen treten, falls sie in der Nahe der Wohnstatte gesat sind, sonst ist es ein Dukkatavergehen. (Pac 48). 
Vergleiche Sanghadisesa 7 & Anm. 50, daB die Wohnstatte gewohnlicherweise einen Gang rundherum 
haben soil. 


121. "Bei Tonerde oder auch bei anderen Materialien, wie z.B. Holz, Dung, Sand, Erde usw., ist eben das 
selbe giiltig, d.h. dorthin wo auch immer diese Tierchen sterben." ( Mattikdya’pi ahhesu'pi katthagomayddisu 
eseva nayo, ... yatthapdnakd maranti .) (Smps 575) 








































122. (Jdclhai) nadiya. (Khvt 100); nadi taritabba hoti. (Pac 65) 

123. "Beschaffen bedeutet: Sie spricht zu jenen, die urspriinglich nichts geben wollten, bzw. nichts zu- 
bereiten wollten: 'Der edle Herr ist ein Gelehrter, ... Geben Sie dem edlen Herrn, bereiten Sie etwas fur den 
edlen Herrn zu.' Dies bedeutet, daB diese Nonne es beschafft." ( Paripdceti nama: pubbe adatukamanarj, 
akattukdmdnaij. Ayyo bahussuto, ... Detha ayyassa, karotha ayyassa'ti. Esaparipdceti nama.) (Pac 67) 

124. "Speise genieBen in einer Gruppe bedeutet: Dort wo [mindestens: Smps 597] vier Monche zu irgend einer 
Mahlzeit aus den flinf genieBbaren Speisen ( bhojana: siehe Anm. 127) eingeladen worden sind und diese 
genieBen." ( Ganabhojanaij nama: yattha cattaro bhikkku pancannaij bhojandnaij annatarena bhojanena 
nimantita bhuhjanti.) (Pac 74) 

125. Civara-ddna-samayo gleichbedeutend mit civara-kdla-samayo. (Pac 74). Siehe Anm. 101 

126. "Gelegenheit, wo zu viele sind, bedeutet: An einem Ort konnen sich zwei oder drei Monche, die zum 
Brocken-sammeln gehen, ernahren. Wenn sich ihnen jedoch ein Vierter anschlieBt, konnen sie sich [wegen 
der Knappheit an Brockenspeise] nicht mehr ernahren. Dies ist eine Gelegenheit, wo zu viele (mafia) sind. 
Man kann [falls man zu einer Mahlzeit eingeladen worden ist, diese gemeinsam] genieBen." ( Mahdsamayo 
nama: yattha dve, tayo bhikkhu pinddya caritva ydpenti, catutthe agate, na ydpenti. Mahdsamayo'ti bhuh- 
jitabbaij.) (Pac 75) | Home | 

127. Da dies eine komplizierte Regel ist, seien hier die folgenden Fachausdriicke, gemaB Pac 82f und Smps 
604ff, erlautert: 

I) "Speise genossen hat" (bhuttavv. substantiviertes Partizip der Vergangenheit von Wz. bhuja, Speise 
genieBen), bedeutet hier: 

i) Der Monch [A] hat eine der folgenden genieBbaren Speisen ( bhojana od. bhojamya) [in seiner Schale] 
entgegen genommen: 

• gekochte Getreidekomer ( odana ), wie z.B. Reis, 

• Geback aus Gerstenkomem ( kummdsa ), 

• zubereitetes Getreidemehl ( sattu ), 

• Fisch ( maccha ) und / oder 

• Fleisch ( maijsa ). 

Alle diese flinf bhojana sollen sich in fester Form befinden und nicht in der Form von Reissuppe, Brei usw. 
Essbare Speise ( khddamya : Hulsenfruchte, Gemiise, Kartoffel, Friichte usw.), die damit vermischt sind, 
gelten auch als bhojana. 

ii) [A] hat eine von diesen flinf bhojana genossen (d.i. hinunter geschluckt) und sei es auch die Menge, die 
man mit einem Grashalm nehmen kann. (Pac 82 ). Bis jetzt heiBt er bhuttavi. 

II) "Weitere Speise ( bhojana) abgelehnt hat (pavarito )." 

i) Eine bhojana [a] kann hier als abgelehnt betrachtet werden, wenn die folgenden fiinf Faktoren vollstandig 
erftillt sind: 

1. [A] hat, wie oben, eine bhojana [a] entgegen genommen, schon etwas davon genossen und mochte 
sie weiter genieBen (asanaij panndyati). 

2. Ein Spender [X] - ob ordiniert oder nicht ist gleichgiiltig - nimmt mittlerweile eine andere 
(weitere) bhojana [b] in die Hande, um sie [A] anzubieten ( bhojanaij panndyati). 

3. [X] kommt nah an [A] heran und steht innerhalb der Reichweite ( hatthapase thito). (Fur die 
Reichweite ( hatthapase ) siehe Anm. 25) 




4. [X] versucht [A] diese bhojana [b] darzureichen ( abhiharati ), und 

5. [A] lehnt bhojana [b] mit dem Korper und / oder der Rede ab ( patikkhipati). 

ii) Dieser ganze Vorgang heiBt patikkhepa-pavdrand (Ablehnung). Bis jetzt begeht [A] kein Vergehen. Er 
kann, solange er auf dem selben Sitz sitzt, seine vorherige bhojana [a] weiter genieBen oder auch eine 
andere bhojana [c] entgegen nehmen und sie genieBen. Von nun an aber heiBt er pavarito, da er die bhojana 
[b] abgelehnt hat. Wenn er sich von seinem Sitz erhebt, dann darf er an diesem Tag keine andere bhojana 
[d] genieBen, selbst seine vorherige bhojana [a/c] nicht, falls etwas iibrig geblieben ist - es sei denn, er lasst 
die unten erwahnten sieben Vinayahandlungen durchfiihren, so daB bhojana [a / c] oder [d] (= von nun an 
bhojana [O] geschrieben) als "Ubriggelassen" bezeichnet werden kann ( atirittarj kataij). Hier kataij (worth: 
gemacht werden) - da es sich aber eigentlich um eine symbolische Formlichkeit handelt, wird das Wort 
"bezeichnen" verwendet. 

Ill) "Ubriggelassen e Speise ( atirittarj )." 

Zunachst wird hier dieser Ausdruck erklart. 

i) Wahrend [A] bhuttavT und pavarito ist, 

ii) sich von seinem Sitz erhebt, 

iii) am selben Tag vor Mittag, eine bhojana [O] genieBen mochte, dann soil er: 

bhojana [O] von einer nichthochordinierten Person [Y], in der Absicht, diese bhojana [O] einem anderen 
Monch [B] auszuhandigen, entgegen nehmen, so daB Monch [B] diese bhojana [O] als 'Ubriggelassen' 
bezeichnen kann. 

Die folgenden sieben Faktoren mussen durch sieben Vinayahandlungen vollstandig erfLillt werden, um diese 
bhojana [O] als 'Ubriggelassen' zu bezeichnen: 

1) Die bhojana [O] soli zulassig sein ( kappiyakataij ) 

a) Wenn bhojana [O] keimfahigen Samen usw. enthalt, dann soli [A] diese bhojana [O] von einer 
Person [Y], z.B. mit einem Messer, zulassig machen lassen (siehe Anh. I, Kap. 12.C - kappiyaij). 

b) Wenn bhojana [O] unzulassiges Fleisch (siehe Anh. I, Kap. 12.D) enthalt, soil dieses oder die 
ganze bhojana [O] beseitigt werden. 

c) Wenn bhojana [O] auf unrechte Weise beschafft wurde, [z.B. durch Verderben von Familien, 
(siehe Sanghadisesa 13), durch das Geld eines Ordinierten, oder durch Fiige iiber ubermenschliche 
Umstande], dann ist [O] unzulassig. 

2) [A] soli die zulassige bhojana [O] von Person [Y] entgegen nehmen (patiggahita-kataij ). 

3) [A] soil dann zu einem Monch [B] gehen und sie ihm anbieten, d.i. iiberreichen {uccari-katarj). Er kann 
auch dabei sagen: "Ehrwiirdiger Herr! Bezeichnen Sie diese Speise als 'Ubriggelassen'." 

4) [A] soil wahrend dessen innerhalb der Reichweite von [B] bleiben, so daB dieser die bhojana [O] als 
'Ubriggelassen' bezeichnen kann ( hatthapase kataij). 

5) [B] soil die bhojana [O] in die Hande nehmen und etwas davon genieBen ( bhuttavind kataij). 

6) Falls auch [B] 'bhuttavT' und 'pavarito' ist, sich jedoch von seinem Sitz nicht erhoben hat, dann soil er 
weiter dort sitzen bleiben, um bhojana [O] als 'Ubriggelassen' zu bezeichnen (bhuttdvina pavaritena, asana 
avutthitena kataij). 

7) Nachdem [B] etwas von der bhojana [O] genossen hat, soli er auf diese Weise zu [A] sprechen: "Diese 
[bhojana [O] ] ist genug fur Sie ( alam'etaij sabban'ti vuttaij).", und die bhojana [O] wieder [A] zuriick geb- 


en. Nun kann [A] sie genieBen, ohne ein Vergehen zu begehen, denn sie ist dadurch als 'Ubriggelassen' ( ati- 
ritta) bezeichnet worden. 


OhneVinayahandlung: 

8) Eine andere Moglichkeit, eine bhojana als 'Ubriggelassen' zu betrachten, ist eine bhojana [P], die, 
OhneVinayahandlung, von kranken, ordinierten Personen ubrig gelassen oder ihnen neu angeboten wurde 
( gilanatirittay ). 

Wenn die oben erwahnten sieben Faktoren oder Faktor 8 nicht vollstandig erfullt sind, dann wird bhojana 
[O] oder [P] als 'Nichtubriggelassen' ( an-atiritta ) betrachtet. GenieBt [A] etwas davon, so begeht er ein Pacit- 
tiyavergehen. 

Es ist ein Dukkatavergehen, wenn er pavarito ist und Medizin wie Butter, Honig / Fruchtsafte usw. als Nahr- 
ung ( dhdra) einninnnt, ohne diese, wie oben, als 'Ubriggelassen' bezeichnen zu lassen. 1 Home | 

128. [B] begeht, gemaB Pac 35, ein Pacittiyavergehen. (Siehe Smps 612) 

129. Zur Unzeit bedeutet: Nachdem die Mittags- [Sonne westlich vom Zenith] ist, bis zum Erscheinen der 
Morgendammerung [d.i. bis die Himmelsrichtungen anfangen fruhmorgens hell zu werden]." ( Vikdlo nama: 
Majjhantike vitivatte, yava arunuggamana.) (Pac 86). Siehe MV 78; Pac 129; Vv 478. 

130. Fur den Unterschied zwischen "essbare & genieBbare Speise", siehe Anm. 127. 

131. Siehe D i. 6/63: "Sannidhikdra-paribhogdpativirato samano Gotamo/bhikkhu". & M i. 523: "Abhabbo 
khindsavo bhikkhu sannidhikbrakarj kdrneparibhuhjituy, seyyathd'pipubbe agariyabhuto. " 

132. Mukhadvdray & Udaka-dantaponay. siehe Anh. II, Diskussion Nr. 6 

133. Saha + ubhohi + janehi: sa + ubho + janarj = sa-bho-janay. (Smps 632). Deshalb wurde gesagt: "Sa-bho- 
janay kulay bedeutet: Da ist sowohl eine Frau als auch ein Mann, .... beide (ubho).... ( Sabhojanaij nama 
kulay: itthi ceva hoti, puriso ca, ... ubho ...). (Pac 95) 

134. Diese Regel (Nr. 45), obwohl sehr ahnlich mit Nr. 44, wurde erlassen, um Hinterturchen zu schlieBen, 
damit ein Monch nicht auf die Idee kommt, daB er an Platzen, an denen er nicht durch eine Wand usw. ver- 
borgen ist, privat zu-sammen mit einer Frau sitzen kann. Solche nicht verborgene Platze sind z.B. offene 
verlassene Parks, Garten od. Verandas, Pavillions unter freiem Himmel usw. Es ist jedoch in beiden Regeln 
kein Vergehen, "wenn ein verstandiger Mann dabei ist; wenn der Monch steht und nicht mit ihr sitzt; wenn 

er keine Heimlichkeit erhofft ( arahopekkho ); und wenn er mit ihr sitzt und geistesabwesend ist." (Pac 97)_ 

p-iome | 

135. "Der Bedarfsgegenstand der Medizin kann angenommen werden." ( Gilbna-paccaya-pavaranb saditab- 
ba .) (Pac 103) 

136. Angemessener Grund : Falls er einen sich dort aufhaltenden Verwandten besuchen geht, der krank ist 
und ihm eine Nachricht geschickt hat, daB er dorthin kommen soli. (Siehe Pac 105) 

137. Es gibt zwei Arten von Missachtung: 1) einer Person (puggala) und 2) einer Regel ( Dhamma ). Ein Bei- 
spiel: Wenn man von einem Monch wegen einer vom Erhabenen erlassenen ( panhattena ) Schulungsregel er- 
mahnt wird, dann mis-achtet man entweder: 1) den Monch, indem man sich nicht nach seinem Rat richtet, 
oder 2) die betreffende Schulungs-regel, indem man ihre Abschaffung wiinscht, oder im allgemeinen, weil 
man sich nicht darin iiben mochte. In beiden Fallen ist es ein Pacittiyavergehen. Ermahnungen zu missacht- 
en, die sich nicht auf die erlassenen Regeln / Vorschriften im Vinayapitaka beziehen, sondem auf Weisung- 
en im Suttapitaka (d.i. apahhattena), ist ein Dukkatavergehen. (Siehe Pac 113) |Home| 








138. Unhasamayo nama: diyaddho \ 1 ‘A\ maso seso gimhanatj; parilahasamayo nama: vassanassa pathamo 
maso (erster Monat der Regenzeit). (Pac 119) 

139. Sarajena vdtena (Pac 119) 

140. "Es ist kein Vergehen, in alien Landem und Bezirken auBerhalb Mittelindiens [ofter zu baden]." (And- 
patti: ... sabbapaccantimesu janapadesu.) (Pac 119) 

141. Der dafiir iibliche Ausdruck ist kappa-bindu aus kappo in Pac 121. Siehe Anh. I, Kap. 10.B 

142. Sikkhamdna ist eine Sdmanen ("Einsiedlertochter", Novizin) mit den 'DasasTla' (Pac 122; siehe Anh. I, 
am Ende von Kap. 1), die sich jedoch fur zwei Jahre, ohne eine der ersten sechs Schulungsregeln des 'Dasa¬ 
sTla' zu brechen, schulen muB, bevor ihr die Bhikkhum-Elochordination erteilt werden kann. (Siehe Pac 122 ) 

NB: Sahadhammikd : Diese fiinf Personen (Monch ... "Einsiedlertochter") heiBen Sahadhammikd = Gefahrt- 
en in der gemeinsamen Regel (Smps 467), weil sie die vom Erhabenen erlassenen Schulungsregeln erfullen. - 
"Yaij Bhagavata pannattajj sikkhapadaij, etatj sahadhammikaij. " (Pac 141) 

Sie heiBen in Zusammenhang der Vinayafachsprache nicht Sabrahmacarino (Gefahrten im Reinheits- 
wandel), wie es manchmal erklart wird, denn nur Monche gegeniiber Monchen und Nonnen gegeniiber 
Nonnen heiBen so; nicht aber Monche gegeniiber Nonnen usw., weil ihnen miteinander die selbe Gemein- 
schaft oder Gemeinwesen (saijvdso) verschlossen bleibt. Und satjvdso bedeutet, daB man: 1) gemeinsam 
Ordens-, oder Vinayaverfahren durchfiihrt ( ekaij kammatj), 2) gemeinsam Patimokkharezitation halt ( ekud- 
deso), und 3) gleichen Schulungszustand hat ( samasikkhatd ) (Pj 28 ); was zwischen Monchen und Nonnen 
nicht der Fall ist. Wenn man sagt, daB man ein Gewand einem sabrahmacari iiberlassen kann, wiirde das be- 
deuten, ein Monch einem Monch und eine Nonne einer Nonne usw.; nicht aber ein Monch einer Nonne, was 
im Widerspruch zu Pac 59 ist. Sie beide konnen jedoch miteinander nur solche Schulungsregeln wie Vikap- 
pana, Ovdda usw. erfullen. Dafiir gibt es den Fachausdrack: Sahadhammika. 

In Vinaya-Angelegenlieiten sind die anderen zwei Sahadhammikd, namlich die mannlichen und weiblichen 
Laien ( gahatthd ) ausgeschlossen. In M. i. 64, Nr. 11 sind sie somit unterscheidbar, weil sie, sowie die fiinf 
Fortziehenden (pabbajitd = Bhikkhu, BhikkhunT, usw.), die Grundlehre des selben Meisters ( Satthd ) in die 
Praxis umsetzen. I Home | 

143. Vikappana (Uberlassung): siehe Anh. I, Kap. 10.F. 

144. Tiracchdnagata-pdno vuccati. (Pac 124) 

145. GemaB Dhamma, Vinaya und Sasana des Erhabenen. (Pac 126 ). Siehe z.B. am Ende des Patimokkha: 
"Die sieben Regeln zur Beilegung der Streitigkeiten." - Dieser Monch hier ist sich dessen bewusst und 
betreibt die Wiederaufnahme aus boswilligen Motiven heraus. 

146. "... Upajjhayassa dpattipdcittiyassa. " (Pac 130) - Fur den Upajjhdya und die Hochordination siehe Anh. 

I, Kap. 2 & 3.A. 

147. Der wichtigste Unterschied zwischen dieser Regel (Pac 67) und Pac 27 ist, daB er sich mit der Nonne 
verabreden und reisen kann, sofern der Weg nur mit einer Karawane bereist werden kann oder gefahrlich ist. 
Mit einer nicht-hochordinierten Frau kann er das nicht. 

148. Die [sexuellen] Sinnesfreuden oder Hedonismus ( kdma ) (Pac 134), sowie Pj 1, Sanghad. 1, 2, 3 usw. 
"Sie behindern den Weg in den Himmel, oder zur vollstandigen Befreiung (Erlosung)." ( Saggamokkhdnaij 
antardyatj karonti.) (Khvt 126 ) " Siehe auch Anm. 31 " Kissa antarayiko? ..." 


149. Papakatj ditthigataij. (Pac 136) 




150. "Dessen Fall noch nicht durch die Wiedereingliederung abgeschlossen ist, bedeutet: Er wurde suspend- 
iert und noch nicht [durch die Aufhebung ( patipassambhana ) der Suspendierung] wieder eingegliedert." 
(Akat' anudhammo nama: ukkhito, anosarito.) (Pac 137) 

Grundvoraussetzung fur dieses Pacittiyavergehen ist, daB er wegen seiner iiblen Ansicht (papikaditthi ), die 
er nicht aufgibt, suspendiert wurde. (Siehe cv. 25f) 

NB: Anu-dhamma heifit im engeren Sinne anuloma-vattaij (die entsprechende Pflicht) und im weiteren osa- 
rana (Wiedereingliederung) wie oben weil, nachdem ein Monch suspendiert wird, kann der Orden ihn nur 
dann wieder eingliedern ( osareturj ), wenn er sieht, daB dieser Monch die entsprechenden Pflichten ( anulo- 
mavatta) - wie z.B., nicht mit regularen Monchen unter einem Dach wohnen, usw. - gewissenhaft erfiillt. 

(Siehe CV 22) 

Falls der Monch die entsprechenden Pflichten nicht erfullt {akat’anudhammo), dann bleibt er suspendiert 
( ukkhito ) und kann im weiteren Sinne nicht wieder eingegliedert werden {anosarito). (Siehe Smps 644) I Home | 

151. "Umgang pflegt: Es gibt zwei Arten mit jemandem Umgang zu pflegen, d.i., Umgang in materieller 
und spiritueller Flinsicht." (Sambunjeyyd'ti: samhogo nama, dve sambogd: amisasambogo, dhammasambogo 
Ca.) (Pac 137) 

152. "Samanuddesa (worth: Ein als Einsiedler bezeichneter) ist gleichbedeutend mit Sdmanera (worth: Ein- 
siedlersohn), [was auch manchmal als Novize iibersetzt wird]." (Samanuddeso nama: Samanero vuccati.) 

(Pac 139) 

153. Pare: "Du Anderer [mit einer anderen Ansicht]! Nicht zu uns gehorender!" {para! amdmaka!) (Smps 645; 
Khvt 127) — Hier wird pare als undeklinierbares Wort verwendet. (Pali-Sinhalese Dictionary, Madhiyawela Siri Sumangala 
Thera, Gunasena Druck-erei, Colombo, 1965); oder auch als Ace. Plural: 'Geh zu den anderen (pare)'. (Sd 867) 

154. GemaB Pac 143 bezieht sich dies nicht nur auf die Uposathahandlung, sondem auch auf andere Falle, 
wie das Lernen und Studieren der Schulungsregeln. Das Wort "Rezitation" wird hier verwendet, weil die 
Worte des Buddha fur lange Zeit nur mimdlich uberliefert wurden. 

155. "Auf diese Weise spricht, bedeutet: Nach dem er sich unziemlich benommen hat, denkt er sich: 'Mogen 
sie es erfahren, als ob ich mich unwissentlich verging! 1 - dann ist es ein Dukkatavergehen, wenn er spricht: 
"Jetzt erst weiB ich es ... ." (Evaij vadeyya’ti: andcdrarj dcaritvd, ’annanakena dpanno’ti janantu’ti. ” ... evaij 
vadeti: ’Iddneva kho ahaij jandmi... ’ dpatti dukkatassa.) (Pac 145) — Er will Unkenntnis der Regel vortausch- 
en. Siehe Anm. 156 

156. "Von diesem bedeutet: Von diesem Monch, der [die Monche] tauschen will." (Tahce’ti: mohetukamarj 
bhikkhuij.) (Pac 145) 

157. Im Pa]i hat ”Na ... mutti atthi” die Bedeutung: "Apattimutti/-mokkho natthi." (Vv. 335 / Vm. 247) 

158. "Aropite mohe, moheti: dpattipacittiyassa. (Pac 145). Evaij dropite mohe, puna moheti: tasmirj mohanake 
puggale idaijpdcittiyaij.” (Khvt 129) 

NB: Er begeht nur dann ein Pacittiyavergehen, wenn der Orden ein Vinayaverfahren durchfuhrt, um seine 
Verblendung kund zu tun und ihn zu warnen, daB er wahrend der Rezitation aufpassen muB, und er wieder 
ZU tauschen verSUCht. (Siehe Pac 145) 

159. "Lauschend zugesellt, bedeutet: "Ich werde ihnen zuhoren und ihre Worte gegen sie benutzen, ... [Er 
belauscht sie heimlich aus diesem Grand.]" (Upassutiij tittheyyd'ti: imesad sutva codessdmi, ...) (Pac 150) 

160. Einem Monch, der durch ein Vinayaverfahren ermachtigt wurde eine offizielle Aufgabe zu erftillen, 
z.B. Verwaltung des Lagerraums. Ansonsten ist es ein Dukkatavergehen. (Siehe Pac 155) 




161. " Raja sayanighara (Schlafgemach) anikkhanto hoti. - Mahesi sayanighara anikkhanta hoti. Ubho va 
anikkhanta honti." (Pac 160) 

In einer polygamen Gesellschaftsordnung bezeichnet Mahesi die Hauptgemahlin des Konigs, die als "Majes- 
tat" ( ratana-ka , oder ratana) betrachtet wird. 

NB: Der Unterschied zwischen dieser Regel (Pac 83) und Pac 43 ist, daB es sich in Pac 43 um ein gewohn- 
liches Ehepaar handelt, in deren Schlafraum er sich nicht setzen soil, wenn er sie dadurch stort. In Pac 83 je- 
doch, soli er unter den be-schriebenen Bedingungen die Schwelle des koniglichen Schlafgemachs nicht 
iiberschreiten. | Home | 

162. Da die Entstehungsgeschichte im Pac 84 von einem 500 Goldmiinzen enthaltenden Beutel erzahlt, wird 
das Wort ratanay in diesem Zusammenhang nicht in seiner buchstablichen Bedeutung als 'Juwel [-en- 
schmuck]' iibersetzt, sondern in seiner iibertragenen und mehr umfassenden Bedeutung, d.i. als 'Wertgegen- 
stand' im Sinne von etwas Kostbarem und Wertvollem, wie z.B. Geld, edle und kostbare Metalle, Juwelen 
usw. personlichen Besitzes. Deshalb wurde gesagt: 

"Wertgegenstand bedeutet: Perle, Edelstein, Beryll, Seemuschelschale, Quarz, Koralle, Gold [-miin- 
ze], Silber[-munze], Rubin und Katzenauge. / Was fur einen Wertgegenstand gehalten wird, be¬ 
deutet: Was auch immer fur den Menschen a) Luxus-, Genussartikel ( upabhoga ) ist, [z.B. Mobel, 
Kuchengeschirr, Papiergeld, kiinstlich vergoldete / versilberte Omamente, Brieftasche, Taschen-, 
Armbanduhr, Schliissel, Brille, Kamera usw.] und b) Gebrauchsartikel (paribhoga ), [z.B. Kleidung, 
Taschentuch, Nahrungsmittel, Getranke usw.]. " ( Ratanaij ndrna: mutta, mani, vehiriyo, sahkho, sild, 
pavdlatj, rajatai), jdtarupaij, lohitahko, masaragallay. / Ratanasammataij ndma: yaij manussanaij 
upabhogaparibhogaij.) (Pac 163). Siehe Anm. 86. 1 Home | 

163. "Ajjh-drdmo... ajjh-dvasatho = anto aramo ... anto avasatho."( Pac 163)- "auto" = innerhalb. 


164. GemaB Smps: 1 Sugatafinger = 3 Finger eines 
Mannes von mittlerer GroBe. Vgl. Anm. 47. 

|Home| 

165. "Es gibt zwei Arten von gewiirzten Hulsenfruchten: Gewiirzte Erbsen und gewiirzte Bohnen, die man 
mit der Hand nehmen kann [, da sie sich in fester Form befinden ]." (Dve supd: muggasiipo, masasupo hat- 
thahdriyo.) (Pac 190) 

NB: Hier sind auch Kichererbsen ( kulattha ), Linsen usw. mit Erbsen eingeschlossen, da sie zur selben 
Familie (Legumi-nosen) gehoren. (Siehe Khvt 149) 

166. Odana - hier der Einfachheit halber als gekochter Reis iibersetzt - bezeichnet alle Getreidekorner, die 
gekocht sind. (Siehe Smps 605) 

167. "Schulungstiichtige [hier]: Eine Familie, deren Vertrauen zunimmt, deren Vermogen sich aber verring- 
ert." ( Yai] kulaij saddhdya vaddhati, bhogena hdyati .) (Pac 180 ) — Der Erhabene beschiitzte auf diese Weise 
iibermaBig groBziigige Familien vor Verarmung. 

168. Diese "Ernennung" wird durch ein Vinayaverfahren vorgenommen und ist nicht nur bei Sotdpannas 
moglich. Siehe Anm. 167 

169. Es ist ein Dukkatavergehen wenn man auch nur ein Sekhiya aus Missachtung ( anadariyaij paticca) 
iibertritt. (Pac 185 ff; siehe auch Pac 56). Obwohl hier kranke Monche frei von Dukkata sind, nur bei Sekhiya 30 
(samatittikaij), 36 ( bhiyyoka-myatarj ) und 38 ( ujjjhanasahm) sind sie es nicht. (Pac I90ff.) 
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170. "Das Untergewand soil man rundherum anziehen, indem man den Nabel- und Kniekreis bedeckt. Wer 
es aus MiBachtung so anzieht, daB es vom oder hinten hinunter hangt, begeht ein Dukkatavergehen." 
(Parimandalat) nivdsetabbat) nabhimandalay, janumandalarj paticchadentena. Yo anadariyay paticca pu- 
rato vdpacchato vd olambento nivdseti, dpatti dukkatassa.) (Pac 185) 

NB: Parimandalat) bedeutet, daB man das Untergewand ordentlich anlegt, so daB der obere Teil den Nabel 
bedeckt, jedoch den Brustkorb [Rippen] nicht erreicht; wahrend der untere Teil die Waden zur Halfte be¬ 
deckt, jedoch den FuB knochel nicht erreicht. (Vinayamukha Voi l. 204; Smps 660) 

Vergleiche auch: "Und das Gewand des Ehrwiirdigen Gotama ist an seinem Korper weder zu hoch gezogen 
noch zu tief herunter gelassen." ( Na ca tassa bhoto Gotamassa kaye clvarat) accukkatthatj hoti na ca accok- 
kattharj.) (M ii. 139, Nr. 91) | Home | 


171. "Das Obergewand soil man rundherum anlegen, indem man die beiden [unteren] Ecken auf gleicher 
Flohe aufeinander legt. Wer es aus Missachtung so anlegt, daB es vorne oder hinten hinunter hangt, begeht 
ein Dukkatavergehen". ( Parimandalat) pdrupitabbatj, ubho kanne samarj katvb. Yo anadariyatj paticca pu- 
rato vapacchato vd olambentoparupati, dpatti dukkatassa.) (Pac 185) 


NB: Auch hier soil die Lange, gemaB Pac 185, Smps 662 & Khvt 
148, wie beim Untergewand verstanden werden, da beide Sekhiyas 
1 & 2 von Parimandala sprechen. Beide sollen auf gleicher Hohe 
sein, so daB Unter- und Obergewand den Kniekreis ( janumanda- 
lay) rundherum {parimandalat)) be-decken und beide gleichformig 
vom oder hinten weder zu hoch noch zu tief hinunter gelassen 
werden. 

Vergleiche auch: "Weder liegt es knapp am Korper ... noch lose 
an. Und der Wind weht das Gewand des Ehrwiirdigen Gotama 
vom Korper nicht auf." (Na ca kdyasmitj allmatj, na ca ... apakat- 
thatj. Na ca tassa bhoto Gotamassa kdyamhd vato clvarat) apava- 
hati.) (M ii 139) 
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Da es bei Sekhiya 1 & 2 keine raumliche Begrenzung wie bei 3 & 4 - in bewohnter Gegend ( antaraghare) - 
gibt, soil man das Gewand sowohl innerhalb des Klostergelandes, als auch in bewohnter Gegend rundherum 
anziehen oder anlegen. (Smps 661). Ausnahme: Wenn man ein Flaus, eine Wohnung / Behausung usw. betritt, 
um darin zu wohnen ( vasupagatassa ), wie bei Pac 186. 


Sekhiya 3 & 4 beziehen sich hauptsachlich auf den Oberkorper - Schliisselbein, Brustbein usw. (Smps 662) - 
welche man in bewohnter Gegend nicht enthiillen soil (kayat) vivaritva ... dpatti dukkatassa). (Pac 186). Dafiir 
gibt es den Ausdruck ti-mandalarj (dreikreisformige Bedeckung = Nabel-, Knie-, Halskreis): " Timandalat) 
paticchadentena [i] parimandalat) ni-vdsetva ... [ii] sahgdtiyoparupitva ... gamopavisitabbo." (CV. 213) I Home | 


172. Sasisatj parupitva ... (Pac 189) [wie z.B. mit dem Gewand, einem Schulterumhang, Flandtuch, Tuch, 
Schleiertuch, usw.] 

173. Bhattassa catubhaga-ppambno supo hoti. (Smps 663). Der Grundsatz dieser MeBweise stammt aus Pj 243. 
Ein Beispiel: "Die mittelgroBe Schale nimmt ein M7//7a/-MaB von gekochtem Reis auf, und Gemuse usw., 
einem Viertel des Reises entsprechend." ( Majjhimo nama patto ndlikodanatj ganhati catubhagaij khadanay). 

In den Sekhiya jedoch betrifft diese Messung (des Reises) nur die gewiirzten Hiilsenfruchte. 

174. "Wer aus Missachtung von hier und dort aufnimmt und die Brockenspeise isst, begeht ein Dukkataver¬ 
gehen." (Yo anddariyat)paticca tahat] tahat] omasitvapindapdtat) bhunjati, dpatti dukkatassa.) (Pac 191) 

175. "Zusammendriicken" bedeutet hier: Die Weise, mit der man einen Bissen mit den Fingern von einem 
Teller u.a. nimmt und iBt, wie z.B. in Indien, Sri Lanka. Heutzutage schlieBt dies Loffel usw. mit ein. 










176. Sabbat] hatthatj (worth: die ganze Hand) mufi hier ein idiomatischer Ausdruck sein, denn es ist ana- 
tomisch unmoglich, die ganze Hand in den Mund zu stecken. AuBerdem, gemaB Pj 121, wird das Wort 'hat- 
tha' (Hand) als jener Korperteil beschrieben, der eine Lange vom Ellbogen bis zu der Spitze des mittleren 
Fingemagels hat. Deshalb gibt Vv. 343 an, daB hier die Finger als ein Teil der Hand gemeint sind und er- 
wahnt, daB genauso wie 'hattha-mudda' (= Hand-abdruck), 'sabbatj hatthatj' ein [idiomatischer] Ausdruck ist 
und daB man sogar einen Finger nicht in den Mund stecken darf. Das gilt nur fur spezifische Nahrungs- 
sorten, denn gemaB Pac 195 ist es kein Vergehen, bei SiiBigkeiten (khajjaka ), kleinen und groBen Friichten 
(phaldphala ), Nahrungssorten, die nach dem Reis serviert werden oder als Nachtisch gelten ( uttari-bhahga ), 
z.B. dicken Brei, Melasse, Reisauflauf usw. (Smps 665). Es ist bezuglich dieser Nahrungssorten, daB Smps 
665, beruhend auf Pac 195, erwahnt, unter Sekhiya 52 (Nicht die Hand ablecken), daB man bei dickem Brei 
usw. die Finger in den Mund stecken kann (paves etva), auf gar keinen Fall jedoch einen Finger ablecken 
darf - es sei denn, man ist krank. Fur weiteres siehe Pac 198. 1 Home | 

177. d.h.: Es sei denn, er ist krank. Das selbe gilt fur die folgenden Sekhiya 58 ff. 

178. "Hiebwaffe bedeutet: Ein- oder zweischneidige Angriffswaffe. // [z.B.] Schwert, Dolch, Speer, [Mess¬ 
er, usw.]" (Satthatj ndma: ekatodhdraij, ubhatodharaijpaharanatj. (Pac 201) H Asi, sati, bhendi, ...) (Pj 73) 

179. "Schusswaffe bedeutet: Fang- [oder] Kurzbogen." (Ayudhatj ndma: capo, kodando.) (Pac 20 i) — Alle 
anderen Bogensorten zusammen mit alien Pfeilsorten sollten als Schusswaffe verstanden werden. (Smps 666). 
Heutzutage schlieBt das Pistolen usw. ein. 

180. "Jemand, der die Haare unsichtbar gemacht hat, weil er den Kopf [mit einem Turban, Miitze, Hut usw.] 
umwickelt hat." ( Kesantaij na dassdpetva vetthito hoti .) (Pac 202) 

181. Der Orden kann nur dann gegen den bezichtigten Monch tatig werden, wenn er wahrheitsgemaB zugibt 
(eingesteht), ob und was tur ein Vergehen er begangen hat. Dieses Eingestandnis kann mit einfachen Worten 
z.B.: "Ja, ich habe es begangen!" (cv. 84), oder durch ein formales Vergehensgestandnis abgelegt werden. 
Siehe Anh. Kap. 5 


182. Ausfuhrliche Erklarung in CV 73-104 und M. Nr. 104. 
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